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EDITORIAL 


Toute la matiére de ce numéro nous a semblé devoir paraitre pour 
Paques, doit Pépaisseur de cet exemplaire que nous aimerions habituelle 
et quil serait facile d’assurer réguliérement, vu la bonne collaboration 
dont nous bénéficions. Les abonnements augmentent et a4 mesure de leur 
accroissement, qui dépend en grande partie de la propagande faite par 
vous, nos abonnés et lecteurs actuels, nous pourrons proposer des 
exemplaires plus abondants. 


La seconde conférence du professeur Wilhelm Vischer & Emden 
nous éclaire sur le *mystére” de Jérusalem et de son réle dans le salut 
du monde ; méditation bien pascale, en ce temps oi nous rappelons 
notre rédemption par le Christ aux portes de la Ville sainte. Cette étude 
biblique nous repose le probléme du péché : Joseph de Baciocchi, 
professeur de dogmatique a Lyon, théologien de lcecuménisme catho- 
lique, fait le point sur les positions de la théologie romaine, tandis que 
Bengt Hdgglund, théologien luthérien de Lund, nous éclaire sur la 


signification du célébre *simul peccator et justus”. 


Notre numéro de Péques veut réunir chaque année des textes de 
pastorale liturgique. Nous pensons que notre devoir en ce domaine est 
de fournir @ la fois des articles de pastorale directement appliquable 
aux paroisses telles qu’elles sont et des articles sur la vie liturgique de 
PEglise, prise objectivement dans Vhistoire. Toutefois, les premiers 
doivent appeler a un réveil et & une réforme toujours nécessaires dans 
PEglise, les seconds, ne pas se borner & Tarchéologie, mais étre des 
témoignages de liturgies vécues et viables aujourd’ hui. Jean-Jacques 
von Allmen a pensé son texte dans le cadre d'une paroisse réformée de 
langue francaise ; Max Thurian nous fait participer & la vie liturgique 
de la Communauté de Taizé. Trois des études critiques portent aussi 
sur des livres liturgiques réformés, luthériens et catholiques. 


Comme on laura peut-étre remarqué, notre revue est imprimée 
maintenant &@ Mécon (Imprimerie J. Combier), ceci pour une raison 
pratique : la proximité de la rédaction et de Timprimerie. La maison 
Delachaux et Niestlé reste notre éditeur et nous sommes trés heureux 
de continuer une collaboration qui sest toujours avérée excellente. 
Nous tenons & remercier ici Pimprimerie Delachaux et Niestlé qui, 
pendant sept ans, nous a imprimés avec une conscience extréme. 














710 EDITORIAL 


A Vintention des pasteurs, nous signalons enfin que la partie de 
article ”Célébration de la Nuit pascale” qui comprend le texte lituy. 
gique parait en 


Tiré & part avec couverture 
sous le titre de : 


LITURGIE PASCALE 


Pexemplaire au prix de 70 frs. fr., 0,70 fr. s., 10 frs. b. 


les dix exemplaires : 500 frs. fr. 5 frs. s. 70 frs. b. 
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Jérusalem a justifié Sodome 
(Le seiziéme chapitre du prophéte Ezéchiel) 


"Jérusalem, en commettant tant de crimes, tu as justifié tes sceurs.” 


Le récit de la réconciliation de Jacob et d’Esaii dans la Genése 
(32-33) éclaire le commencement de lhistoire particuliére du peuple élu. 
Le message du prophéte Ezéchiel, sur lequel nous nous penchons, 
représente le moment ot les comptes doivent étre rendus 4 Dieu 4 la 
fin de cette histoire. Nous pouvons voir maintenant que cette fin, dans 
les premiéres décennies du sixiéme siécle avant Jésus-Christ, ne fut, en 
fait, qu'une fin relative. Cependant, pour Ezéchiel et ses contemporains, 
la catastrophe qui se produisit alors signifia vraiment la fin. La Parole 
de Dieu prononcée en ces jours précédant la fin par la bouche du pro- 
phéte est la révélation, valable pour tous les temps, de ce qui sera décidé 
au dernier jour. 


Au dernier jour sera inévitablement posée la question de savoir 
quel est le résultat positif de cette longue histoire. Par rapport a 
d’autres époques, cela donne 4 la situation existant 4 la fin des temps 
une signification définitive. Le bilan que dresse Dieu par la bouche des 
prophétes Jérémie et Ezéchiel, accuse un déficit complet. Du commen- 
cement 4 la fin, il n’y a que faute sur faute et dette sur dette (par 
exemple : Ezéchiel chap. 20). 


Nous trouverons peut-étre ce réglement de compte injuste et 
exagéré ; c’est ce que pensérent déja les malheureux contemporains, 
qui protestérent. On pourrait peut-étre parler d’un pessimisme de ces 
deux prophétes tendant 4 voir le péché partout. Seulement, il faut que 
nous comprenions que, ce faisant, nous nous refusons 4 leur message 
de salut. Car ce sont eux qui annoncent qu’alors que les hommes ont 
tout corrompu et perdu, Dieu a la liberté et la puissance de tout gagner 
a nouveau. Oui, il peut méme utiliser le péché avéré des élus comme 
justification de sa réconciliation avec le reste de l’humanité. Le seiziéme 
chapitre d’Ezéchiel en est la preuve la plus étonnante. 


Nous lisons 1a une de ces grandes allégories par lesquelles le prophéte 
Exéchiel exprime les particularités du peuple élu et les traits caracté- 
ristiques de son histoire. Cette fois-ci, i] s’agit de la ville de Jérusalem. 


« Homme, annonce a Jérusalem ses crimes, 

dis : ainsi parle le seigneur Seigneur 4 Jérusalem : 
Par tes origines et par ta naissance 

tu es un produit de la terre cananéenne. 
L’Amorrhéen est ton pére, une Hittite ta mére. » 


(versets 2 et 3) 
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Il ne nous faut done pas, comme cela se fait en général, 
rapporter cette allégorie au peuple d’Israél. Méme de savants exégiétes 
ont commis cette erreur, et le fait que le prophéte affirme ’origine 
cananéenne d’Israél a représenté pour eux un probléme bien difficile. 
Le prophéte n’affirme pas du tout cela. I] parle de Jérusalem. La ten. 
dance qu’on a de remplacer la ville par le peuple fait partie d’une 
inclination fort répandue A rejeter ce qui est politique dans l’histoire 
biblique. On a dans l’idée que Dieu veut seulement rassembler un 
peuple, qu’un Etat est sans intérét pour lui et que "Le Royaume de 
Dieu” est un idéal qui n’a rien 4 voir avec la politique. S’il en était 
vraiment ainsi, les termes de "royaume” et de “royauté” seraient trés 
mal choisis. 


L’auteur de |’épitre aux Hébreux dit clairement ce qui en est quand 
il écrit qu’Abraham attendait la ’polis”, l’Etat, la ville fondée et édifiée 
par Dieu. A cela correspond le fait que Dieu a interdit 4 son peuple 
de se donner une des constitutions que possédent les autres peuples et 
les autres états. En tant que seigneur d’Israél, il veut inverser les régimes 
qui régnent sur la terre. Son peuple ne doit en aucune facon étre dominé 
par des hommes. I] veut lui-méme régner sur eux et montrer par 1a 4 
tous les hommes ce que c’est que la liberté. 


Jérusalem est le centre de cette politique divine sur la terre. Elle 
est “la ville du grand roi” (Matt. 5.5). Il ne faut donc pas s’étonner 
qu’il soit rapporté, dans les annales des rois de Perse, qu’elle est depuis 
toujours le centre de la rébellion (Esdras 4). Elle est effectivement le’ 


foyer de la grande insurrection, non seulement pour le royaume de 
Perse, mais pour toute la politique. 


Ezéchiel nous montre quel est le fondement de cette position 
unique de Jérusalem parmi les centres politiques : depuis le jour de sa 
naissance, elle ne subsiste que par grace. Elle est un enfant trouvé. 


« A ta naissance, au jour ow tu vins au monde, 
on ne coupa pas le cordon, 

on ne te lava pas dans l’eau pour te nettoyer, 
on ne te frotta pas avec du sel, 

on ne tenveloppa pas dans des langes. 

Nul ne s’est penché sur toi 

pour te rendre un de ces services, 

pour te témoigner sa pitié. 

Tu fus exposée dans la campagne 

comme un objet d’horreur, 

au jour de ta naissance. » (4-5) 


Le nom de Yerou-Shalem est aujourd’hui expliqué par ”Fondation 
(du dieu) Shalem”. Ezéchiel met en avant que cette cité n’a pas été 
fondée par une des tribus du peuple élu. Elle est d’origine cananéenne. 
Son pére fut un Amorrhéen et sa mére une Hittite. Mais cette origine 
paienne n’a pas empéché Dieu de la choisir. Cela est d’autant plus 
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inoui que ses propres parents éprouvaient pour l’enfant une telle 
répulsion qu’ils l’ont jetée dans les champs, baignant dans son sang. 
Si Dien ne l’avait pas ramassée, elle n’aurait pas vécu. 


Le champ sur lequel Jérusalem fut jetée, c’est une petite dépression 
dans l’aréte de la montagne a l’ouest du Jourdain. Longtemps avant 
l’arrivée des premiers hommes, trois ravins s’y étaient formés, laissant 
subsister dans leur centre un reste du sol rocailleux. Avant le deuxiéme 
millénaire déja, quelques siécles avant Abraham, des hommes s’éta- 
blirent sur l’étroit éperon rocheux et en firent une place forte. Ils y 
étaient 4 labri ; la campagne alentour leur procurait la nourriture 
et leurs troupeaux trouvaient la pature sur le versant oriental de la 
montagne. 


Toutefois, Jérusalem n’était pas par la nature désignée a devenir 
le centre d’une grande domination politique. Elle était trop éloignée 
de tout. Les grandes voies de communication la contournaient a d’autres 
endroits du pays. C’est pourquoi l’histoire la négligea durant des siécles. 
Ul est d’autant plus remarquable que des documents datant du quator- 
ziéme siécle avant la naissance du Christ, aient été conservés jusqu’a 
nos jours dans les archives du pharaon Aménophis IV, et nous fassent 
participer a la lutte pénible de Jérusalem pour son existence. 


Il s’agit des cing lettres du roi Pouti-Hépa de Ourousalim 4 son 
seigneur le pharaon d’Egypte. Elles montrent l’impuissance du prince 
de Jérusalem devant les mouvements politiques de son époque. Au sein 
de la révolte générale, il est le seul roi d’une ville dans la montagne qui 
reste fidéle au pharaon. On le calomnie auprés du pharaon : ”Pouti- 
Hépa est infidéle au roi, son seigneur”. Pour sa justification, il répéte 
obstinément qu’il sait trés bien ne tenir sa petite seigneurie, en tout et 
pour tout, que de la grace du pharaon : ’Vois, ni mon pére, ni ma 
mére ne m’ont placé a cet endroit. Le bras puissant du roi m’a donné le 
pays de Jérusalem”. Cette phrase résonne comme la singuliére confir- 
mation de ce qui est exprimé dans l’allégorie d’Ezéchiel, 4 savoir que le 
pére amorrhéen et la mére hittite auraient rejeté leur enfant. Ce qui 
est encore plus remarquable, c’est qu’elle semble étre reprise dans 
lépitre aux Hébreuix, ow il est dit (chap. 7) que Melchisédech, roi de 
Salem, était “sans pére, sans mére, sans généalogie”. 


Le roi devrait s’occuper de son pays”, dit d’une fagon pressante 
Pouti-Hépa 4 Pharaon. ”Le pays du roi dépérit. On m’a tout pris. Des 
eunemis se dressent contre moi. Si un homme peut le voir, les yeux 
du roi, mon seigneur, ne devraient-ils pas le voir aussi ?” Il adjure le 
pharaon de lui envoyer des troupes égyptiennes pour le protéger. "Sil 
ne vient pas de guerriers Pitati cette année, qu’alors le roi envoie un 
représentant qui vienne nous chercher, moi et mes fréres, afin que nous 
puissions mourir prés du roi, notre seigneur.” 


Mais le pharaon ne semble pas avoir jamais envoyé des troupes. Il 
ne fut pas touché par les supplications. Le poste était trop peu 
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important. La domination égyptienne sur la Palestine ne dépendait pas 
de lui. L’histoire pouvait sans risque passer sur Jérusalem. 


Un Seigneur incomparablement plus grand avait, depuis longtemps 
déja, ’passé” prés de l'enfant trouvée ; et ses intentions étaient bien 
différentes. 


« Je passai prés de toi et je te vis, 

te débattant dans ton sang. 

Et je te dis : "Vis dans ton sang 

et crois comme V’herbe des champs !” 
Tu te développas et tu grandis 

jusqu’a l’4ge nubile. 

Tes seins s’affermirent, 

ta chevelure devint abondante. 

Mais tu étais toute nue. » (6-7) 


Non seulement cela se passa 4 l’insu de histoire universelle ; Dieu 
n’informa pas non plus son peuple élu que, dans le secret, il maintenait 
Jérusalem en vie et la faisait croitre et mirir. Lorsque Israél s’empara 
de la terre promise, pas plus Juda que Benjamin n’essaya de conquérir 
la ville forte des Jébusiens. « Jérusalem resta ainsi une cité indépendante, 


sans relations avec les tribus israélites du pays, demeurant pour les 
Israélites “une ville d’étrangers” dans laquelle on ne désirait pas 
volontiers passer la nuit ; on préférait continuer son chemin jusqu’a 
une autre localité dans le territoire d’une des tribus israélites, quand 
on se trouvait surpris en route par l’arrivée de la nuit (Juges 19. 11-12). 

A cela correspond le fait que, dans tout le Pentateuque, le nom de 
Jérusalem n’apparait jamais, sauf dans le cas de "Melchisédech roi de 
Salem” dans Genése 14. 18-20 ot c’est sans doute 4 Jérusalem qu'il 
est fait allusion. Cela montre que Jérusalem n’avait aucune place dans 
Yancienne tradition israélite. Si l’on pense au réle que Jérusalem était 
prédestinée 4 jouer par la suite dans le déroulement de histoire 
d’Israél, cela est d’une importance capitale. Jérusalem n’avait ausun 
lien avec les traditions fondamentales de la Fédération des tribus 
d’Israél, traditions sur lesquelles reposent leur existence, leur raison 
d’étre et leur foi. Jérusalem ne figure, pour autant que nous sachions, 
ni dans le grand théme de la promesse de la possession du pays faite 
aux patriarches, ni dans le théme de l’accomplissement de cette pro- 
messe lors de la conquéte du pays par les tribus israélites, Jusqu’a la 
fin de la période précédant la création de l’Etat d’Israél, Jérusalem ne 


signifiait absolument rien pour les 'tribus israélites, pour leur foi et 
pour leur vie. » (1) 


1) Martin Notu ; Jerusalem und die israelitische Tradition, Oudtestementische Studien, 
Deel VIII, Leiden 1950. 
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« Alors je vins 4 passer prés de toi 

et je te regardai. 

Voici, ton temps était 1a, 

le temps des amours. 

J’étendis sur toi le pan de mon manteau 
et je couvris ta nudité. 

Je m’engageai par serment, 

je fis alliance avec toi 

— parole du seigneur Seigneur — 

et tu fus 4 moi. » (8) 


Nous arrivons la au moment historique, ot David, une fois devenu 
roi de Juda et roi d’Israél, cherche une résidence entre les deux 
royaumes. I] découvre que Jérusalem a été réservée et préparée par 
Dieu dans ce but. I] la prend d’assaut, non pas avec les armées du peuple 
d’Israél et de Juda, mais avec ses propres troupes. Ainsi elle devient “la 
ville de David”. 

Il fut tout de suite évident que, en devenant la ville de David, elle 
était devenue la ville d’un roi bien plus grand, du Roi des rois, du 
Seigneur des seigneurs, du Souverain de grace, qui avait fait de David 
son représentant sur la terre. Aussi sans retard, David va-t-il chercher 
le trone du Seigneur des armées qui réside entre les chérubins”, l’arche 
de Lalliance, l’ancien objet sacré de la Fédération des douze tribus, ei 
la fait monter, dans un cortége débordant de joie a l’intérieur de la 
haute cité. Maintenant Dieu et Jérusalem sont unis. Dieu s’unit 4 elle 
par une alliance perpétuelle. 


« Je te baignai dans l’eau, 

je lavai le sang qui te couvrait, 

et je toignis d’huile. 

Je te donnai des vétements brodés, 
des chaussures de cuir fin, 

une ceinture de lin et un manteau de soie. 

Je voffris des bijoux, 

je mis des bracelets 4 tes poignets 

et un collier 4 ton cou. 

Je mis un anneau 4 ton nez, 

des boucles 4 tes oreilles, 

et sur ta téte un splendide diadéme. 

Tu étais parée d’or et d’argent, 

vétue de lin, de soie et de broderies. 

La fleur de farine, le miel et l’huile 

étaient ta nourriture. 

Tu devins trés belle, 

tu parvins a la royauté. 

Et ta beauté devint célébre parmi les nations, 
car elle était parfaite, 

grace & la majesté dont je t’avais revétue 
— parole du seigneur Seigneur. » (9-14) 
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Le prophéte ne décrit pas par la cette “nouvelle” Jérusalem que 
verra Saint Jean, celle qui, lorsque le premier ciel et la premiére terre 
auront disparu, ’descendra du ciel, d’auprés de Dieu, préparée comme 
une épouse qui s’est parée pour son époux”. Le prophéte décrit le 
mariage de Dieu avec la premiére Jérusalem, sur la premiére terre, avec 
la Jérusalem de David et de Salomon, — du moins du début de l’époque 
de Salomon. Elle est ce centre de la terre sainte d’ot: Dieu se révélera, 
par dela les frontiéres du royaume de David et de ses successeurs, 
comme le seul roi légitime de la terre, et, par 1a comme celui qui libé. 
rera tous les peuples. 


Il régne et dispense sa grace dans tous les domaines de la vie. 
Jérusalem est le centre, sur la terre, d’ou découle la vie que Dieu 
dispense. La liberté royale resplendit de Jérusalem, car Dieu s’est uni 
a cette ville. Dans d’autres endroits de la Bible, il eat dit que Dieu «est 
uni 4 son peuple élu et également (Osée) 4 la terre promise. Le peuple, 
le pays et la ville ne représentent pas trois partenaires différents dans 
cette union, mais au contraire le méme et unique partenaire du 
Seigneur. I] faut les distinguer, mais on ne peut cependant pas les 
séparer. Dieu a choisi la ville de Jérusalem comme centre et foyer 4 la 
fois du pays et du peuple, en soulignant ses prétentions politiques. 


Qu’exprime l’image du mariage ? Nous risquons de tomber d’une 
interprétation fausse dans une explication contraire, — mais qui ne 
serait cependant pas moins fausse, — a savoir : d’une signification 
naturelle et sensuelle dans une interprétation abstraite et spirituelle. 


Les prophétes n’ont pas peur d’aller trés loin dans la peinture des 
cétés sexuels de ce tableau. Cela peut donner Vimpression que la 
communion avec Dieu est une sorte de relation d’amour 4 la fois 
naturelle et sensuelle. Cela est réfuté de la maniére la plus nette en ceci 
que lorsque le vrai Dieu se révéle (comme il se révéle 4 Israél), il se 
distingue justement des autres divinités par le fait qu’il n’y a absolu 
ment rien en lui de sexuel. Et, alors qu’il va de soi que ces divinités, 
qui ne sont d’ailleurs que des personnifications de forces de la nature, 


aient des déesses, l’idée d’adjoindre au Saint d’Israé] une épouse divine 
est impossible et blasphématoire. 


Comment donc expliquer la préférence pour cette image ? La 
chose devient encore plus paradoxale par le fait que Dieu a justement 
choisi cette image afin de marquer la différence fondamentale qui 
existe entre la communion avec lui et une religion naturelle. La fidélité 
de amour du Seigneur Dieu est opposée, surtout dans le message 
d’Osée et de Jérémie, 4 l’adultére fornicatoire commis avec les Baals. 
L’amour authentique s’éléve contre les amours incompatibles. Le Sei- 
gneur aime autrement et est aimé autrement que les Baals. 


Oi se trouve la différence ? L’amour du Seigneur n’est pas naturel, 
il est pure grace. Son amour pour Jérusalem, tel que le décrit Ezéchiel, 
nous le montre clairement. Il n’est pas un instinct général, il est choix 
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personnel et don du coeur. Cet amour et celle qu’il aime sont l’un a 
l'autre et tout l'un pour l’autre. Ils sont liés pour toujours. Cet amour 
signifie mariage, monogamie, tout comme le Seigneur est unique. 


Les Baals, par contre, et ceux qui les aiment, ne connaissent ni la 
grace ni la fidélité. Ils sont poussés par la sensualité dans de multiples 
liaisons. 


Cependant cela ne signifie nullement que l’amour dans l’union avec 
Dieu soit purement spirituelle, par opposition au corporel. On se 
tromperait entiérement en le croyant. Tout ce qu’on peut dire a 
Thonneur d’un ’amour platonique”, n’empéche pas d’avoir a recon- 
naitre que, pour le caractériser, ce n’est certes pas l'image du mariage 
quwil faudrait choisir. Car le véritable mariage unit les corps de deux 
étres aussi bien que leurs ames. 


Or le Dieu d’Israél est le Créateur, qui a créé l’humanité sous sa 
forme corporelle pour en faire sa partenaire, afin que corporellement et 
dans tous ses organes, elle regoive son amour et lui réponde. L’image du 
mariage montre mieux que toute autre que la communion de |’amour 
avec lui, le Créateur, anime |’étre tout entier de ses créatures. Cette 
image montre aussi que la vie véritable n’est pas un état immobile, 
hors du temps, mais bien un continuel devenir. Le temps et l’espace 
prennent 1a toute leur signification. Car ici et maintenant, lun ren- 
contre l’autre. Et le moi se révéle dans la révélation du toi. 


Les mariés donnent et recoivent. Ils multiplient, ils engendrent et 
enfantent. Le mariage est une action avec un commencement, une suite 
et un but. Et c’est justement pour cela qu’il est la meilleure image pour 
représenter histoire qui se déroule réellement. (1) 


On ne subit pas le mariage avec fatalisme. Les deux partenaires 
deviennent, de la fagon la plus personnelle, responsables |’un vis-a-vis 
de l'autre. Celui qui n’est pas fidéle est coupable, coupable de la plus 
grande faute, qui détruit le coupable et est, pour celui qui en est la 
victime, source de douleur infinie. 


Quand le prophéte raconte Vhistoire de Jérusalem comme étant 
lhistoire du mariage de Dieu avec l’enfant trouvée, c’est bien a his- 
toire vécue, en temps et lieu, par cette ville qu’il pense, avec toutes 
ses manifestations de vie et toutes les phases de son développement, sa 
vie commerciale et sociale, sa politique et son armée, ses arts et sa 
science, sa morale et sa religion. Rien n’y est accessoire. Tout ce qu'elle 
était, tout ce: qu’elle possédait était don de l'amour de Dieu. Et tout lui 
donnait du méme coup la possibilité de l'aimer en retour de tout son 
ceeur et de toutes ses forces. Et c’est précisément cela qu’elle devait 
démontrer, en tant que capitale du royaume de Dieu, devant toutes 


1) Anpré Néner, “Le symbolisme conjugal : expression de l'Histoire dans |'Ancien 
Testament”. Revue d'Hist. et de Phil. religieuses. Strasbourg 1954, N° 1. Du méme auteur : 
L'Essence du Prophétisme, Paris 1955. 
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les capitales de tous les autres royaumes, @ savoir que ce n’est que dans 
la communion avec le seul Seigneur que l’ordre ei la plénitude de la vie 
peuvent se réaliser. 


Et tout cela entiérement et uniquement par Lui et avec Lui. Voila 
pourquoi sa faute d’avoir été infidéle, est un péché d’une gravité a nulle 
autre pareille. 


« Tu t’es infatuée de ta beauté, 
tu as profité de ta renommée pour te prostituer. 
Tu as offert tes débauches a tout venant. » (15) 


Tout ce que Dieu lui a donné, nourriture et vétements, or et bijoux, 
son honneur et ses enfants, elle a tout vilipendé dans un commerce 
impudique avec des hommes étrangers (16-25). Le prophéte reléve, en 
particulier, comment elle a brisée son alliance avec Dieu 4 la fin du 
huitiéme siécle en se prostituant pour obtenir les faveurs de l’Egyptien. 
Dieu intervint alors pour la punir en répartissant quelques-unes des 
ville de Juda entre les rois philistins (26 et 27). Au lieu d’accepter de 
se faire remettre sur le droit chemin, Jérusalem se jeta alors dans les 
bras de l’Assyrien. Il ne la rassasia pas, et pour satisfaire son désir, elle 


se tourna vers le Babylonien, mais cela ne la rassasia pas non plus (28 
et 29), 


t 


« Lorsque tu élevais ton tertre au bout de tous les chemins, 

tu n’étais pas comme la prostituée, en quéte d’un salaire. 

A toutes les prostituées on donne un cadeau. 

Mais c’est toi qui a donné ton cadeau 4 tous tes amants. » 
(31 et 33) 


Jérusalem ne peut faire le métier de prostituée comme il se fait 


d’ordinaire. Quand elle se prostitue, elle fait “le contraire des autres 
prostituées”. 


« C’est toi qui payait et l’on ne te payait pas. » (34) 
__ En effet, sa prostitution est la contrefagon de l’état de grace auquel 
Dieu l’a élevée et dans lequel tout n’est que don. 


Nous arrivons alors 4 la question décisive, dont la réponse est le 
but de l’allégorie. Cette question est de savoir ce que Dieu dit de tout 
cela, quel sera son jugement sur Jérusalem. 


Il n’est guére possible qu’il soit différent de celui qu’annonce le 
prophéte : le Seigneur jugera Jérusalem comme on juge les femmes 
adultéres. I] rassemblera tous ses amants, ils la dépouilleront de ses 
vétements, ils la lapideront et brileront ses maisons par le feu (35-43). 
Ainsi il correspond A la justice, comme aussi a la sainte colére et 4 
Pamour jaloux de Dieu, que Jérusalem a profané. Que pourrions-nous 
dire contre cela ? Nous ne saurions, bien entendu, non plus trouver 


oe ces événements une contribution positive au théme de la réconci- 
iation. 
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Mais 6 surprise ! Le jugement n’est pas le dernier mot du Seigneur. 
ll charge son prohéte d’ajouter une explication qui donne a ce qui vient 
d’étre décrit dans l’allégorie un sens entiérement différent, inoui, pro- 
metteur de salut. , | 
Voici quelle est la conclusion divine qu’Ezéchiel tire de l’allégorie, 
employant pour ce faire un dicton populaire 4 propos de Jérusalem, 
dicton qui explique la conduite de Jérusalem par l’hérédité de ea famille 
et qui améne a ja révision du jugement sur ses sceurs. 
« Voici que tous les faiseurs de proverbes 
en diront 4 ton sujet : 
Telle mére, telle fille. 
Oui, tu es bien la fille de ta mére 
qui abandonnait son mari et ses enfants. 
Tu es bien la sceur de tes sceurs 
qui ont abandonné leur mari et leurs enfants. 
Votre mére était hittite et votre pére amorrhéen. 
Ta sceur ainée, c’est Samarie, 
qui habite a ta gauche ainsi que ses filles. 
Ta sceur cadette, c’est Sodome, 
qui habite a ta droite ainsi que ses filles. 
Tu n’as pas manqué d’imiter leur conduite, 
ni de commettre leurs crimes abominables. 
Tu tes montrée plus corrompue qu’elles 
dans toute ta conduite. 
Par ma vie ! — parole du seigneur Seigneur — 
Sodome, ta sceur, et ses filles n’ont pas agi 
comme tu as agi, toi et tes filles. 
Voici quel fut le crime de Sodome ta sceur : 
orgueil, voracité, présomption et insouciance, 
telles furent les fautes de Sodome et de ses filles. 
Elles n’ont pas secouru le pauvre et le malheureux. 
- Elles se sont enorgueillies et ont commis des crimes envers 
Aussi les ai-je fait disparaitre, [moi. 
comme tu I’as vu. 
Quant 4 Samarie, 
elle n’a pas commis la moitié de tes fautes. 
Tu as multiplié beaucoup plus qu’elle 
tes crimes abominables. 
En commettant tant de crimes, 
tu as justifié tes scours : 
Mait toi, porte la honte des fautes 
dont tu as innocenté tes sceurs : 
a cause des péchés par lesquels 
tu t’es rendue beaucoup plus odieuse qu’elles, 
elles se trouvent étre plus justes que toi. 
Toi done, aie honte et porte l’opprobre de tes fautes, 
tout en justifiant tes sceurs. » (44-52) 
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Dés le début de l’allégorie, Ezéchiel avait souligné l’origine étran. 
gere de Jérusalem, la ville royale. Elle n’avait pas été fondée par les 
tribus d’israél. La royauté n’appartenait pas non plus aux bases cons 
titutives de |’Etat israélite. Ce n’est qu’a la fin du deuxiéme millénaire 
avant Jésus-Christ que le peuple élu adopta a la fois la royauté et la 
ville de Jérusalem. Ce fut une adoption. Une adoption est toujours une 
expérience dangereuse, et le risque augmente en fonction de la valeur 
et de importance des titres qui seront conférés 4 l’adopté. Dans le cas 
de Jérusalem, ce titre était ce qui fait d’Israél Israél : alliance divine. 
Le danger de l’adoption, c’est que t6t ou tard le caractére étranger 
premier et originel de l’adopté se fait jour et détruit ou, perturhbe les 
valeurs gui lui ont été attribués. 


C’est en fait ce qui se produisit pour Jérusalem. L’enfant trouvée 
que le Seigneur a non seulement adoptée, mais dont il a fait ensuite 
sa royale épouse, se laisse emporter par le cété cananéen héréditaire 
de son caractére et profane l’héritage sacré, gros de promesses pour 
Pavenir, dont Dieu lui avait confié la responsabilité pour Israél tout 
entier. La poussée de son caractére naturel déchire les liens de la grace. 


Jérusalem a hérité de sa mére hittite Pincapacité d’étre fidéle en 
amour. Cette tare héréditaire avait déja abimé l’existence de ses sceurs 
Samarie et Sodome. En réunissant ces deux cités 4 Jérusalem en tant 
que filles de la méme mére, qui était une Hittite, le prophéte ne pense 


pas, par la, affirmer l’origine hittite de Samarie et de Sodome, mais 
bien leur commun genre naturel. 


Il désigne Samarie comme la grande sceur — ou la sceur plus 
grande — de Jérusalem parce que son territoire était plus étendu que 
celui de Jérusalem, et non parce qu’elle aurait été plus agée. Elle était 
au contraire de fondation trés récente. Ce n’est qu’au neuviéme siécle 
que Omri, roi d’Israél, acheta cette colline inhabitée, donc dépourvue 
de toute tradition, et la couronna de fiéres murailles et de splendides 
palais. Son intention était de créer, pour le royaume d’Israél, une ville 
qui soit la réplique la plus exacte possible de la cité de David ; et ceci, 
sans aucun doute, surtout pour marquer l’indépendance du royaume 
d’Israél vis-a-vis de Jérusalem et de la dynastie de David. Cela signifiait, 
consciemment ou inconsciemment, le rejet de ce qui faisait le fondement 
unique de la royauté de la dynastie et de la ville de David, a savoir la 
grace, la grace par laquelle le Seigneur les a choisies et a conclu son 
alliance avec elles. C’est ainsi que Samarie devint le centre d’une poli- 
tique d’alliances qui utilisait les forces naturelles et historiques. C'est 
ce que veut dire le prophéte quand il affirme que Jérusalem s’est pros 
tituée de la méme maniére que sa sceur Samarie, et que ses prostitutions 
dépassérent méme celles de sa sceur. Dans une autre allégorie, celle des 
deux sceurs impudiques Ohola et Oholiba, il le montre d’une fagon 
encore plus explicite (Ez. 23). Il y montre aussi le jugement que Dieu 
prononga en 72] sur Samarie : 
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« Je l’ai livrée aux mains de ses amants, 

aux mains des Assyriens dont elle s’était éprise : 

ils Pont dépouillée et laissée toute nue. 

Ils ont pris ses fils et ses filles, 

elle-méme ils ont fait périr par l’épée. 

Elle fut célébre parmi les femmes, 

car on lui avait fait subir un chatiment exemplaire. 


Sa sceur Oholiba (Jérusalem) en fut témoin, 
mais 8a passion et ses prostitutions 
furent plus scandaleuses que celles de sa sceur. » 


L’histoire de “la petite sceur Sodome”, qui se trouve au Sud de 
Jérusalem, est beaucoup plus ancienne. Nous connaissons l’ancienne 
légende du péché de Sodome, qui crie jusqu’au ciel, et le terrible 
jugement que Dieu exerce sur elle du temps d’Abraham et de Lot, 
"détruisant de fond en comble” Sodome et quelques autres villes de la 
région du Jourdain, les recouvrant des flots de la Mer Morte. Dans la 
Bible tout entiére, la destruction de Sodome représente l’exemple du 
jugement sans appel, que Dieu, a cause de lexcés des péchés commis, 
ne peut plus repousser jusqu’a la fin des temps, en dépit de sa patience 
miséricordieuse. 


Nous sommes un peu surpris que le prophéte ne parle maintenant 
du péché de la sceur Sodome seulement comme du manque d’égard 
d’une bourgeoisie repue envers les malheureux. Cependant, nous ne 
devons pas en déduire qu’Ezéchiel ait suivi une autre tradition 4 propos 
de Sodome ou, moins encore, que son intention de démontrer que la 
faute de Jérusalem était la plus grande l’ait amené a diminuer le péché 
de Sodome. Il s’agit plutét d’une stylisation comme on en trouve dans 
certaines représentations figuratives en art — je pense surtout A cer- 
taines peintures égyptiennes — permettant d’exprimer le rapport de 
grandeur véritable entre deux dimensions. 


Dans tous les cas l’affirmation décisive est claire : l’infidélité de 
Jérusalem est plus grave et a blessé Dieu plus profondément que ce que 
firent Sodome et Samarie. Ezéchiel n’est pas le premier 4 le dire. Esaie 
Pavait déja déclaré plus d’un siécle auparavant : 

- « Si le Seigneur des Armées ne nous eiit laissé un reste, 

nous serions comme Sodome, nous ressemblerions a 


[Gomorrhe. (Es. 1.9) 


Esaie plaga la chute de Samarie, qu’il avait vécue, sous les yeux de 
Jérusalem, afin que Jérusalem, ™la cité fidéle devenue une prostituée” 
reconnaisse que si Dieu ne l’anéantit pas comme Samarie, mais au 
contraire la protége, c’est par la grace spéciale de Sa fidélité, afin 
qu’elle revienne A lui de tout son coeur. (Es. 28 et 1.21-31) 


Lorsque, ensuite, Jérémie dut annoncer que le délai miséricordieux 
que Jérusalem n’avait pas utilisé touchait 4 son terme, il constata : 
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« Chez les prophétes de Samarie, 

j'ai vu des insanités : 

ils prophétisaient au nom de Baal 

et égaraient mon peuple Israél. 

Mais chez les prophétes de Jérusalem, 

j'ai vu des horreurs : 

ils sont tous pour moi comme Sodome 

et ses habitants comme Gomorthe. » (Jér. 23.9 gs.) 


Ezéchiel va plus loin encore. Non pas tant parce qu’a la place de 
*comme” Sodome, il dit *pire” que Sodome, mais bien parce que Dieu 
lui donne mission de déclarer que, par l’excés de ses péchés, Jérusalem 
a “justifié” les deux sceurs qui avaient été exécutées avant elle. C'est 
ce qu’il y a d’inoui dans son message. 

L’infidélité de Jérusalem est infiniment plus grave que tout ce que 
Sodome et Samarie firent ou purent faire, parce que Dieu avait lié son 
éternelle bonté beaucoup plus étroitement 4 Jérusalem qu’a aucune 


autre ville. Tl est beaucoup exigé @ celui auquel on a beaucoup confié. 
Amos le disait déja d’Israél : 


« Je n’ai connu que vous de toutes les familles de Ja terre. 
Aussi vous punirai-je pour toutes vos iniquités. » (Amos 3.2) 


La peine que Jérusalem inflige 4 Dieu est d’autant plus profonde 
au’il la tellement aimée et qu’il continue 4 V’aimer. Le jugement que 
Dieu exercera sur elle dans sa juste colére sera, par conséquent, d’autant 
plus sévére. Ezéchiel l’a annoncé et n’en retire rien quand il conclut que, 
justement par ce qu’elle a fait, Jérusalem a contribué d’une maniére 
décisive 4 la réalisation du dessein de Dieu. Selon ce dessein, Dieu a 
choisi Israé] afin qu’en lui tous les peuples de la terre soient bénis et 
que le jugement soit détourné. 


La justification, P’édification donc, et non pas la destruction, tel 
est le but de Dieu pour Vhistoire du monde. Le jugement que la justice 
de Dieu doit prononcer sur Jérusalem oblige justement, pour ainsi dire, 


cette justice 4 réviser le jugement qu’elle a prononcé sur Sodome et 
Samarie. 


« Je rétablirai. 

Je rétablirai Sodome et ses filles, 

je rétablirai Samarie et ses filles. 

Puis je te rétablirai au milieu d’elles, 

afin que tu portes ton opprobre 

et que tu aies honte de tout ce que tu as fait, 
pour leur consolation. » (Ez. 16. 53-54) 


Le mot ”consoler” a ici (comme presque toujours dans la Bible 
et tout spécialemént dans le Second Esaie, ainsi que dans le quatriéme 
Evangile) le sens juridique de "défendre officiellement un accusé”. Sans 
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le savoir, et encore bien plus sans le vouloir, Jérusalem a rempli l’office 
du Paraclet. Et, paradoxalement, c’est parce qu’elle pécha encore plus 
gravement que Sodome et Samarie, qu’elle a défendu ses deux sceurs 
devant le tribunal de Dieu et amené leur réhabilitation. Dieu prononce 
alors la sentence : 


« Ta sceur Sodome et ses filles 

seront rétablies en leur ancien état. 

Samarie et ses filles 

seront rétablies en leur ancien état. 

Toi et tes filles, 

vous serez rétablies en votre état ancien. » (55) 


Bien entendu, Jérusalem ne pourra pas considérer cette évolution 
inattendue comme étant 4 son honneur. Au _ contraire, quand, 
dorénavant, dans la bouche de ses voisines, son nom sonnera comme 
auparavant le nom de Sodome dans sa propre bouche, il faudra qu’elle 
le supporte et qu’elle reconnaisse l’avoir mérité. 


« De Sodome, ta sceur, 

n’as-tu pas fait des gorges chaudes, 

au temps de ton orgueil, 

avant que ne fait découverte ta nudité, 

comme tu es maintenant l’objet des injures 

des filles d’Aram et de toutes celles d’alentour, 


des filles des Philistins, qui t’accablent de leur mépris, 
tout autour de toi ? 

Tes crimes et tes abominations, 

c'est toi qui t’en est chargée 

— parole du Seigneur — .» (56-58) 


Si Pinfidélité de Jérusalem, au lieu de tout détruire, devient une 
contribution importante a la reconstruction, si elle sert de cause que 
sont réhabilitées celles qui ont été jugées, cela n’est fondé que sur la 
justice de Dieu, ou plus exactement dans le fait que l’infidélité de 
Jérusalem ne supprime pas la fidélité de Dieu, et méme que la fidélité 
de Dieu s’accomplit dans l’infidélité de Jérusalem. 


« Ainsi parle le seigneur Seigneur : 

Une fois que j’aurai agi envers toi comme tu as agi, 
toi qui a méprisé ton serment 

jusqu’a violer l’alliance conclue avec moi, 

alors moi, je me souviendrai de l’alliance 

que j’ai contractée avec toi au temps de ta jeunesse, 
et j’établirai en ta faveur une alliance éternelle. 

De ton cété, tu te souviendras de ta conduite 

et tu seras saisie de honte 

quand je prendrai tes sceurs, 

les ainées et les cadettes, 

et que je te les donnerai pour filles. 
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Mais non en vertu de ton alliance. 

(c’est-A-dire pas parce que ta conduite dans l’alliance a 
mérité un tel enrichissement ou |’a méme obtenu.) 
C’est moi qui rétablirai mon alliance avec toi, 

et tu sauras que je suis le Seigneur, 

afin que tu te souviennes et que tu sois saisie de honte 
et que dans ta confusion, tu sois réduite au silence, 
quand j’aurais achevé l’expiation pour toi 

de ‘tout ce que tu as fait 

— parole du seigneur Seigneur — .» (59-63) 


A la fin de ce texte, Dieu prononce le mot qui décide de tout et 
qui est 4 la base de tout : ”expier, réconcilier”. "Kippér” désigne dans 
le langage juridique de la Bible, le processus par lequel celui qui a 
subi un dommage est dédommagé, celui qui est faché est apaisé et la 
grace est accordée 4 celui qui avait mérité la mort. C’est le mot employé 
pour désigner le rétablissement de la communion rompue. Ezéchiel 
Yemploie d’ordinaire (43.20, 26 ; 45.15, 17, 20) dans le sens rituel pour 
la purification de T’autel sur lequel le péché de la communauté ras- 
semblée dans le temple est amassé, et pour la purification de la maison 


d’Israé] devant Dieu. Le rituel pour la féte des expiations (Lévitique 
16) Y’emploie aussi dans ce sens. 


Le rapport entre péché et expiation est important. La owt il n’y a 
point de péché, i] n’y a pas non plus d’expiation. Mais plus le péché 
est grand, plus l’expiation doit étre grande. Si done Dieu déclare expiée 
le faute incommensurable de Jérusalem, celle de ses sceurs Sodome et 
Samarie se trouve du méme coup expiée. 


L’expiation n’est obtenue que par un sacrifice. Le prophéte déclare 
que ce n’est pas Jérusalem qui offre le sacrifice. Elle a mérité la 
punition et doit la porter pour sa honte. Ce qu'elle souffre de ce fait 
n’a aucune valeur expiatoire. C’est le Seigneur qui lui accorde la 
réconciliation. C’est lui qui offre le sacrifice. C’est ce qu’il souffre qui 
sert d’expiation. La profondeur de sa souffrance est 4 la mesure de la 
fidélité de son amour, cet amour que Jérusalem a blessé et dont Dieu 
aime Jérusalem malgré tout et encore plus que jamais, tellement qu'il 
lui pardonne tout et qu’il établit avec elle une alliance éternelle, dans 
laquelle ses sceurs Sodome et Samarie se trouvent inclues. 


Tl devient clair par 14 que Ja sentence disant que Jérusalem a jus- 
tifié ses sceurs par son péché, sentence qui pouvait sembler un paradoxe 
théologique au premier abord, dévoile effectivement, 4 propos de la 
destruction de la ville sainte par les Babyloniens, ce grand mystére que 
le peuple de V’alliance, et tout spécialement sa ville royale, servent a la 


réconciliation de I’humanité avec Dieu. Et elle nous montre comment 
cela se fait. 


Cette parole d’Ezéchiel, avec son accentuation historique concréte, 
est unique en son genre. Mais n’apporte-t-elle pas la réponse a la ques 
tion : quelle est Vintention de Dien quand il dit a Jérémie, le 
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contemporain d’Ezéchiel, qu’il l’appelle 4 devenir ’prophéte pour les 
nations” (non-israélites) ? Les oracles pour les peuples étrangers dans le 
livre de Jérémie ne suffisent pas — méme si on était sir que Jérémie 
les a prononcés — pour justifier ce titre. Car d’autres prophétes ont 
aussi été chargés de prononcer de telles paroles 4 propos de peuples 
étrangers. Et Jérémie avait été envoyé avant tout 4 son propre peuple 
avec la terrible mission d’annoncer 4 Juda sa ruine inévitable. Si nous 
comprenons le sens du message d’Ezéchiel, nous reconnaitrons que, par 
le jugement de Dieu et sa grace 4 propos de la fin de Juda, la porte 
du salut est ouverte aux paiens. 


Des siécles plus tard, ”!Apétre des nations”, Paul, dévoile entié- 
rement ce mystére de lhistoire d’Israé] lorsqu’il écrit aux chrétiens de 
Rome que, par la chute des Israélites, le salut est devenu accessible 
aux paiens, et que la perte d’Israé] enrichit le monde. “Car si leur 
rejet a été la réconciliation du monde, que sera leur réintégration, sinon 
une vie d’entre les morts ?” (Romains, 9-11) 


Par la, l Apétre des nations annonce le gain prodigieux que tire la 
fidelité de Dieu de la perte indiciblement douloureuse dont témoigne 
"le Prophéte des nations” (Jérémie). Paul proclame par 1a la portée 
universelle de la sentence que Dieu a prononcée par la bouche 
d’Ezéchiel la limitant 4 une situation historique particuliére. 


L’Apétre peut et doit proclamer la portée universelle de cette 
sentence, parce qu’entre temps est venu Celui par la vie, la mort et la 
résurrection duquel ont été remplis 4 la fois la mesure de l’infidélité 
des compagnons et la mesure encore plus grande de la fidélité du 
Seigneur de l’alliance. 


L’Evangile relate que Jésus se mit un jour 4 invectiver les villes 
qui avaient vu ses plus nombreux miracles mais n’avaient pas fait 
pénitence 


« Malheur a toi, Chorazin ! Malheur 4 toi, Bethsaide ! 
Car si les miracles accomplis chez vous 

Pavaient été 4 Tyr et a Sidon, 

il y a longtemps qu’elles auraient 

fait pénitence par le sac et la cendre. 

Aussi bien, je vous le dis : 

Tyr et Sidon auront, au jour du jugement, 

un sort moins rigoureux que vous. 


Et toi, Capharnaiim, 
crois-tu que tu seras élevée jusqu’au ciel ? 
Tu seras précipitée jusqu’aux enfers. 
Car si les miracles accomplis chez toi 
Pavaient été 4 Sodome, 
elle subsisterait encore aujourd’hui. 
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Aussi bien, je vous le dis: 
le pays de Sodome aura, au jour du jugement, 
un sort moins rigoureux que toi. » (Matth. 11. 20-24) 


Nous sommes effrayés. Que reste-t-il du message de joie que nous 
pensions avoir pu saisir dans le message d’Ezéchiel ? II est vrai, Jésus 
le confirme en partie lorsqu’il annonce que le pays de Sodome ainsi 
que les deux villes phéniciennes, seront dans une meilleure position 
au jugement dernier que les lieux de la terre sainte qui l’ont vu et 
entendu et qui n’ont pourtant pas cru en lui. Toutefois, Jésus prononce 
en méme temps le plus dur des jugements sur ces villes. 


Nous sommes obligés de reconnaitre que, dans ce passage, la dis- 
tinction qu’on aime 4 faire 4 propos du rapport entre l’Ancien et le 
Nouveau Testament, ne joue pas. En effet, selon elle, l’Ancien Testament 
révéle plutét le jugement alors que le Nouveau annonce la grace, 
lAncien Testament parle plutét de la colére, alors que le Nouveau 
révéle amour. Mais dés que nous aurons reconnu que, dans la révé- 
lation biblique, la colére de Dieu est la colére de son amour, et que 
celle-ci se manifeste d’autant plus fortement que son amour est plus 
ardent, nous comprendrons que, non seulement dans les paroles de 
Jésus sur Capharnaiim et Sodome, mais aussi d’une maniére générale, 
la différence entre le Nouveau et ]’Ancien Testament ne consiste pas 
en ceci qu’il y ait davantage d’amour dans l’un et davantage de colére 
dans l’autre, mais que dans le Nouveau Testament est dévoilée la source 
de laquelle découle la plénitude de tout ce qui nous est partiellement 


révélé dans I’Ancien Testament, la plénitude et de la colére et de 
Damour. 


Il n’est done pas complétement répondu, dans les paroles de Jésus 
sur Capharnaiim et Sodome, a la question de savoir si la sentence 
d’Ezéchiel sur Jérusalem et ses sceurs est vraie. Pour cela il était indis- 


pensable que Jésus quittat la Galilée et entrat en tant que roi au nom du 
Seigneur dans Jérusalem. (Luc 13. 31-35). 


Dans le courant de cette semaine de Paques, l’histoire de l’alliance 
d’amour conclue par Dieu avec cette ville, au milieu de Vhistoire du 
monde, trouve son accomplissement. D’un cété la grace et la fidélité 
de Dieu 4 travers tous les ages, de autre Vinfidélité de l’aimée — 
*combien de fois ai-je voulu, et vous n’avez pas voulu ! ”— d’un cété 


la faute de l’élue, et de l’autre la douleur de celui qui l’aime : tout cela 
est amené a son point extréme. 


Pour quel résultat ? L’Apétre des nations a formulée la réponse : 
™La ot le péché a abondé, la grace a surabondé”. (Rom. 5.20) 


Dieu annonce maintenant la bonne nouvelle que, par la mort et la 
résurrection de son Fils devant les portes de Jérusalem, il peut, par 
dela les limites d’Israél, déclarer juste tout homme qui reconnait étre 
coupable du rejet de Jésus et qui croit 4 la victoire de la fidélité de 
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Dieu par l’envoi de Jésus. Jésus, lui, est la victime de propitiation pour 
les péchés de Jérusalem, et non seulement pour les péchés de Jéru- 
salem, mais aussi pour les nétres, et pour ceux du monde entier. 
L’événement décisif s’est produit 4 Jérusalem (comme le dit, selon Luc, 
le Christ ressuscité, Luc 24.41-53) : ce qui devait s’accomplir, afin 
que l’Ancien Testament fit accompli, et ce qui donne aux témoins du 
Christ le pouvoir de proclamer 4 tous les peuples la repentence en vue 
du pardon des péchés, et ceci, comme le Christ le souligne, ”en com- 
mengant par Jérusalem”. C’est pourquoi il leur enjoint aussi, “de 


rester dans la ville” et d’y attendre jusqu’A ce qu’ils soient “revétus de 
la puissance d’en haut” avant de commencer leur ministére de témoins. 


Par 1a nous est clairement désigné l’endroit d’ot doivent partir, 
aujourd’hui encore, les messagers du pardon et de la réconciliation, 
vers les hommes qui sont brouillés par leur conception du monde et la 
politique, et surtout par leur grave péché. Une Eglise remplie du 
sentiment de sa propre justice ne peut pas étre cet endroit. Elle ne peut 
que critiquer et faire sa propre apologie. Anciens paiens cependant, 
tout comme anciens Juifs, les vrais citoyens de la Jérusalem dont le roi 
est Jésus crucifié et ressuscité, se sentent désarmés, car ils savent 
que leur péché est le plus grave de tous. Mais en méme temps, ils 
savent par la foi qu’ils sont réconciliés par Christ avec Dieu. Ainsi ils 
sont bien préparés pour le ministére de la réconciliation. Si Dieu leur a 
pardonné, a eux, alors les citoyens de Samarie et de Sodome sont sans 
aucun doute aussi réconciliés avec lui et avec les autres hommes. 


WILHELM VISCHER. 
























Vues catholiques sur l’état de péché originel 


Dans le cadre d’un dialogue sur l’anthropologie chrétienne, cette 
étude n’a pas grand intérét a s’attarder sur la faute d’Adam, ni méme 
sur le processus de notre contamination par cette faute : mieux vaut 
concentrer notre attention sur l’état présent de homme pécheur. La 
doctrine catholique du péché originel déborde, par conséquent, notre 
champ de vision ici. 


A Vintérieur de ce champ de vision, nous commencerons par 
relever les limites de la condition pécheresse, telles que les a tracées le 
Magistére romain. Limites supérieures : ot est contraint de s’arréter 
lélan de homme sans la grace ? Limites inférieures : quel est le 
minimum de consistance et de valeur que nous conservons (sauf 
exceptions morbides) au sein de notre misére pécheresse ? 


Il nous restera ensuite 4 explorer théologiquement le terrain cir- 
conscrit de la sorte : dans une premiére phase sera étudié l’étre de 
Yhomme pécheur, puis, dans une seconde, viendra Vétude de ses 
capacités spirituelles de connaissance et de vouloir. Et dans chacune 
des phases l’étude devra étre conduite selon deux axes : il faudra 
étudier ’homme en tant que personne, comme neeud de relations per- 
sonnelles, et en tant que nature, comme ensemble de propriétés, de 
capacités et d’énergies. Ces deux points de vue auraient méme pu 
constituer la base du plan de ce travail : si un autre plam a été choisi, 
c’est pour mieux mettre en relief la problématique romaine du péché 
originel. Car la théologie catholique s’attache surtout 4 une ontologie 


religieuse (connaissance de ce qu’est homme) et seulement aprés 4 
la psychologie religieuse. 

















|. Limites de la condition pécheresse d'aprés le Magistére. 





L’Eglise catholique a défini en premier lieu, contre le Pélagianisme 
et le Semi-Pélagianisme, les limites supérieures de la condition péche- 
resse. Guidée par Saint Augustin, elle a vigoureusement affirmé, durant 
les cinquiéme et sixiéme siécles, qu’avant sa conversion au Christ 


homme n’est pas seulement démuni de la grace, mais pécheur au sens 
strict et, comme tel, condamné a mourir. 


Pendant une bonne dizaine de siécles, Porthodoxie catholique et 
Y’augustinisme font ensuite excellent ménage, la théologie thomiste de 
la grace et du péché originel conservant la doctrine augustinienne ¢t 
Yadaptant 4 un cadre philosophique emprunté surtout 4 Aristote. 


Puis, du seizieme au dix-huitiéme siécles, le Magistére devra, 
contre des ”augustiniens dévoyés” tracer les limites inférieures de la 
condition pécheresse, sans rien lacher des condamnations anterieu 
rement portées contre le courant pélagien. 
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Entre la premiére série de documents et la seconde, la fagon de 
poser les problémes religieux et l’outillage philosophique et théologique 
se sont profondément modifiés, si bien que des expressions trés proches 
ont parfois une siginification différente. Cela n’est pas pour faciliter 


une intelligence exacte des positions catholiques en la matiére : 4 nous 


d’y prendre garde en opérant la synthése des données dogmatiques. 


Pélage ne croyait pas 4 la grace ni au péché originel. Contre lui 
lEglise a défendu la doctrine de Saint Paul, surtout dans les épitres 


aux Galates et aux Romains, et celle de Saint Jean, particuliérement 
dans l’allégorie de la vigne. 


Adam, par son péché, a nui 4 toute sa descendance comme 4 lui- 
méme ; non seulement en encourant la peine de mort pour le corps, 
mais aussi et d’abord en tombant et en nous entrainant avec lui dans un 
état de péché qui est “la mort de l’éme”, la perte de la sainteté et de 
la justice originelles. Telle est l’affirmation fondamentale que porte le 
Concile d’Orange et que répéte celui de Trente. (Dz 175,789). 


Point n’est besoin, pour se trouver dans cet état de mort, d’avoir 
péché personnellement : le petit enfant non baptisé est déja un pécheur, 
du fait d’Adam. C’est en toute vérité qu’il recoit “pour la rémission 
des péchés” le sacrement baptismal. En affirmant cela le seiziéme 
Concile de Carthage a conscience d’exprimer l’interprétation catholique 
de Romains V,12 ; Trente lui fera écho trés fidélement (Dz 102,791), 
en précisant que le péché originel se transmet “par propagation, non 
par imitation”, et que, commun 4 tous, il] n’en est pas moins ]’état de 


péché de chacun. (Dz 790-795). 


La postérité d’Adam est done contaminée par le péché et par la 
mortalité ; mais il y a plus : tout l’étre humain se trouve détérioré en 
son corps et en son 4me, par comparaison avec son état originel (Dz 
174). En particulier le libre-arbitre subit un grave affaiblissement et 
n’est plus 4 méme, chez aucun homme, de répondre 4 l’appel de Dieu, 
de s’orienter vers le Bien définitif, sans une secours tout gratuit) de 
Dieu : il n’y a pour nous de véritable liberté positive, que moyennant 
la grace baptismale. Bref, selon la formule récapitulative du Concile 
d’Orange, “le libre-arbitre a été tellement courbé et affaibli par le 
péché du premier homme que désormais nul ne peut aimer Dieu comme 
il faut, ou croire en Dieu, ou faire pour Dieu ce qui est bien, sans éire 
prévenu par Ja miséricordieuse grace de Dieu” (Dz 199, cf 181, 186, 192). 
Trente renouvellera ces affirmations (Dz 788, 793 ; cf 813). 


Relevons encore, avec l’inclination de notre volonté vers le mal et 
son impuissance au bien complet, un affaiblissement de lintelligence 
humaine résultant du premier péché. Cela se pressent dans les actes des 
Conciles d’Orange et de Trente, Session V, (Dz 195, 788). Au dix-neu- 
viéme siécle seulement, contre les tendances rationalistes du temps, le 
Magistére affirmera dans des termes explicites J’impuissance de la 
raison humaine a connaitre sans révélation positive les mystéres fonda- 
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mentaux de Dieu et de homme tels que Jes croit ’Eglise ; et cette 
impuissance est rattachée au péché originel (Dz 1643, 1670 ; of 1616, 
1627, 1634). Dans sa troisiéme session, en 1870, le Concile du Vatican 
expose (sans en faire un dogme proprement dit) qu’il appartient 4 la 
Révélation historique, dans [état présent de Phumanité, de rendre 
accessible & tous les hommes une connaissance “aisée, certaine et sans 
mélange d’aucune erreur” de vérités relatives 4 Dieu qui sont, par elles. 
mémes, a portée de la raison (Dz 1786). La foi, dit-il encore, “libére 
et protége la raison de l’erreur” (Dz 1799). ”L’état présent de l’huma. 
nité” dont il s’agit 1a est sans doute P’état consécutif au péché originel, 
la “justice originelle” comportant, d’aprés opinion commune des 
théologiens catholiques, l’exemption de la tare d’ignorance. 


D’un autre cété, la grace justifiante ne peut étre considérée comme 
un simple adjuvant permettant au libre-arbitre d’accomplir plus faci- 
lement ce que Dieu nous commande : elle est une condition sine qua 
non. Jésus n’a pas dit : “sans moi vous feriez plus difficilement ce qu’il 
faut”, mais : “sans moi vous ne pouvez rien faire” (Dz 105 - cf Jn XV, 5). 
Cette thése du Concile de Carthage se retrouve dans le second canon 
dogmatique de la session VI consacrée par le Concile de Trente 4 la 
justification (Dz 811-812 ; of 809). 


Contre les semi-pélagiens le Concile d’Orange a di completer la 
doctrine de Carthage : le libre-arbitre humain, sans grace de Dieu, 
n’est pas seulement incapable de la pleine justice, il ne peut méme pas 
aspirer vraiment a la justice ni s’y préparer de facgon positive. En 
d’autres termes, le secours divin n’est pas requis simplement pour 
franchir le seuil de la communion divine : nous en avons déja besoin 
pour amorcer tout mouvement spirituel, si restreint soit-il, qui nous 
rapproche de Dieu. La grace ne se contente pas de répondre @ notre 
priére, elle est d’abord la source de notre priére, de notre désir de 
conversion, de notre foi, et ainsi de suite (Dz 176-180-187-199). La grace 
n’est prévenue par aucun mérite humain : “la récompense est die aux 
bonnes ceuvres, s'il y en a ; mais pour qu’il y en ait, la grace vient 
d’abord, qui n’est pas due” (Dz 191). ”Dieu nous aime non tels que 
nous sommes par nos propres mérites, mais tels qu’il nous faut devenir 
moyennant sa grace” (Dz 185). 


L’essentiel de cette doctrine est réaffirmée par le Concile de Trente, 
dans son décret sur la justification : ’sans inspiration prévenante du 
Saint-Esprit et sans son aide, on ne peut croire, espérer et aimer ou se 


repentir comme il le faut pour recevoir la grace justifiante” (Dz 813 ; 
cf 797, 798). 


L’homme ne peut revendiquer en propre que le mensonge et le 
péché : tout ce qui s’y trouve de vérité et de justice dérive de Dieu. 
Tel est ’enseignement de S. Prosper d’Aquitaine officiellement accrédité 
par le Concile d’Orange (Dz 195-196). 
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Faudra-t-il en conclure que les infidéles sont incapables de toute 
valeur, ou qu’ils sont des chrétiens qui s’ignorent, quand ils font du 
bien ? Ni l'un ni l’autre. Il peut y avoir chez eux aussi de la grandeur, 
du courage ; mais cela provient des désirs terrestres, tandis que la 
vigueur spirituelle des chrétiens vient de l’amour de Dieu, qui n’a pas 
sa source dans leur libre-arbitre, mais dans le don du Saint-Esprit 
(Dz 190). 


Voila, semble-t-il, Pessentiel de ce que professe le Magistére catho- 
lique au sujet de la limite supérieure de la condition pécheresse : tout 
ce qui concerne positivement la communion avec Dieu nous dépasse, 
nous n’y avons accés que par grace ; et l'état initial dans lequel nous 
venons 4 l’existence n’est pas qu’inachévement, incomplétude, imper- 
fection : c’est un état de péché au sens propre, dont la source n’est 
pas en nous, mais dans le premier homme pécheur. 


Ce tableau est suffisamment sombre pour qu’il ne soit pas souhai- 
table de le noircir encore : 4 majorer les tares de la condition péche- 
resse on risque de la supprimer en dépersonnalisant homme. Le péché 
est un luxe de grand seigneur : il faut étre capable de dialogue avec 
Dieu pour lui infliger un refus. 


C’est pour avoir perdu de vue cet aspect de la réalité que lultra- 
augustinisme de la Renaissance s’est fait condamner par IEglise 
romaine. Celle-ci en a pris occasion pour compléter sa dogmatique 
antipélagienne en tracant la limite inférieure de la condition pécheresse. 


Au XIX° siécle, le Magistére prend, contre les fidéistes et les tradi- 
tionalistes, la défense de la raison humaine, envisagée dans son état 
présent. En sa III® session, le Concile du Vatican ira jusqu’a définir 
comme un dogme I’aptitude de notre raison, indépendamment de la 
révélation historique, ”A connaitre avec certitude, par les choses créées, 
le Dieu un et véritable, notre créateur et Seigneur” (Dz 1806 ; cf 1785 
et Rom. I, 20). Certains documents antérieurs de quelques années 
détaillent objet de ces connaissances rationnelles : existence de Dieu, 
avec sa nature et ses attributs, spiritualité de l’ame humaine et liberté 
de 'homme (Dz 1650, 1651, 1670, 1785). Ailleurs il est dit que ce bon 
usage de la raison précéde et prépare la foi (Dz 1651, 1799). 


Bref, sans la Révélation historique, voire sans grace de foi, la raison 
affaiblie de ’homme déchu reste une véritable raison, capable en 
principe d’une connaissance religieuse vraie, sinon facile et abondante. 


Aussi le pécheur garde-t-il la responsabilité de ses actes et la pos- 
sibilité de vouloir autre chose que le mal : celui qui ne serait capable 
que de pécher ne pourrait méme plus pécher, il serait seulement le 
jouet d’un déterminisme. 


D’ou, au Concile de Trente, le canon 7 de la VI" session : il est 
faux que “toutes les actions antérieures 4 la justification, quelle qu’en 
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soit la raison, soient de vrais péchés ou méritent la haine de Dieu, ou 
encore que plus on s’efforce 4 se préparer 4 la grace, plus on péche 
gravement” (Dz 817 ; cf 798, 818, 819). 


Tout en professant que le libre-arbitre a été affaibli par le péché 
originel, le Concile rejette Pidée de sa totale disparition : le canon 5 
anathématise “quiconque prétendrait que le libre-arbitre de homme 
s’est perdu et éteint aprés le péché d’Adam” ou qu’il demeure de facon 
purement nominale (Dz 815) ; Je canon 4 affirme la libre coopération 
de ’homme 4 la grace qui le prépare 4 la justification, et la possibilité 
qu'il a de s’y dérober (Dz 814) ; le canon 6 condamne ceux qui, en 
niant la responsabilité du pécheutr, rendent Dieu seul responsable des 
péchés comme des bonnes actions (Dz 816). Cf Dz 793, 797. 


Dans une perspective trés différente de celle de Luther, Baius répéte 
que tout acte de pécheur est péché ; parmi la quinzaine de propositions 
dans ce sens condamnées par S. Pie V, retenons les plus saillantes. 
*Toutes les ceuvres des infidéles sont des péchés, et les vertus de leurs 
philosophes sont des vices” (Dz 1025) ; ’tout ce que fait un pécheur, ou 
esclave du péché, est péché” (Dz 1035) ; “tout amour d’une créature 
raisonnable est ou bien cupidicité vicieuse par laquelle est aimé le 
monde et que S. Jean prohibe, ou bien cette charité louable que le 
Saint-Esprit répand dans le coeur et qui fait aimer Dieu” (Dz 1038). 


La position catholique est nette : entre le péché mortel et l’acte 
méritoire, valorisé par la grace justifiante et accompli dans la charité, 
s’échelonne toute une gamme d’actes plus ou moins mauvais, plus ou 
moins bons, en particulier des péchés véniels et des actes bons, mais 


imparfaitement bons faute d’exprimer pleinement la charité divine 
(ef Dz 106-108, 804, 833, 899). 


Selon Baius le pécheur péche vraiment quoique nécessairement. 
S. Pie V a di condamner plusieurs propositions dans ce sens, en parti- 
culier celles-ci : "On péche, méme de fagon damnable, en ce qu’on fait 
nécessairement”, ”L’infidélité purement négative, chez qui n’a pas 
entendu parler du Christ, est un péché” (Dz 1067-1068) - Voir encore 
Dz 1039-1041 ; 1046 ; 1054 ; 1066 ; 1074 ; 1075 ; 1094. 


N’est-ce pas renier d’un coup tout le long effort d’affinement moral, 
toute l’intériorisation du sens du péché que les prophétes avaient 
accompli en Israél et qui culminait en Jésus ? 


A en juger par la 56° de ses propositions condamnées, Baius ignore 
état de péché. Il connait seulement [acte de pécher, lequel entraine 
comme conséquence un état ot l’on est passible de peine (Dz 1056). 
D’owt la nécessité de faire consister le péché originel, en nous, dans un 
acte positif préalable 4 toute responsabilité personnelle, c’est-a-dire 
dans la concupiscence inhérente 4 l’animalité dont participe homme 
(Dz 1047-1051). Avant méme de condamner ces théses, le Magistére 
romain avait implicitement écarté V’identification de la concujpiscence 
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avec le péché originel, dans la V° session de Trente, quand il avait d’une 
part anathématisé quiconque nierait l’effacement intégral du péché 
originel (en tant que péché) par la grace baptismale, et d’autre part, 
reconnu que la concupiscence demeure chez les baptisés (Dz 792). 


Nous voila donc fixés sur la limite inférieure de la condition 
pécheresse. Nous sommes en état de péché originel par suite du premier 
péché humain, et non en raison des tendances suspectes que nous 
portons en nous dés l’origine : notre péché existe avant méme que nous 
ayons fait acte de péché, et sans nous déterminer a pécher chaque fois 
que joue notre volonté. Nous pouvons, tout en restant pécheurs, faire 
des actes bons quoique non méritoires, c’est-a-dire des actes dont l’objet 
est légitime, positif, bien que nous soyons présentement incapables d’y 
exprimer la charité du Christ : de tels actes n’atteignent pas A la 
communion avec Dieu sans, pour autant, la refuser ou nous en éloigner. 
Nous gardons suffisamment de libre-arbitre pour répondre du bien et 
du mal que nous faisons, en particulier de la docilité avec laquelle nous 
recevons les graces qui nous préparent 4 la justification. Dieu peut donc, 
en toute justice, punir nos fautes et récompenser notre conduite fidéle, 
bien que celle-ci suppose nécessairement de sa part une aide purement 
gratuite, une initiative souveraine. 


Il. Théologie de l'état de péché originel. 


Les termes dans lesquels le pélagianiame, puis les formes durcies 
de Paugustinisme ont posé le probléme de "homme en état de péché 
ont ,amené le Magistére 4 développer surtout ses affirmations touchant 
les capacités et incapacités humaines. On est donc tenté, si l’on n’y 
prend pas garde, d’attacher plus d’importance aux suites du péché 
originel sur le plan des activités intellectuelles et volontaires, voire de 
Paffectivité, qu’A ce péché pris en lui-méme, c’est-d-dire 4 la rupture 
de la communion avec Dieu, a l’état d’alliance brisée ot est enfermée 
Yhumanité comme telle. La véritable pensée de T’Eglise catholique 
depuis le Concile de Trente, suivant Y’orientation de S. Anselme et 
surtout de S. Thomas, met au contraire l’accent sur l'état de péché vu 
en lui-méme. Car le plus important n’est pas de savoir ce que nous 
pouvons faire ou non, ¢c’est de savoir ce que nous sommes : enfants de 
Dieu ou non ; en communion ou non avec le Pére, par le Christ, dans 
lEsprit-Saint. Le salut est d’abord une affaire d’étre ; l’agir, comme 
la pensée, est second. 


Cette affaire d’étre doit s’étudier en perspective de nature et de 
personne. 


Comment d’abord, énoncer la doctrine catholique au point de vue 
de la personne existant en communauté ? 


S. Paul affirme que le Christ est ”*Premier-Né de toute créature”, 
que “tout a été créé par lui et pour lui” (Col I, 15-16). En bonne 
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legique, la communauté humaine aurait da l’attendre avec ferveur, 
tout entiére, et 4 chacun de ses membres la rencontre personnelle avec 
le Christ devrait apparaitre d’emblée comme un épanouissement, la 
supréme joie. 


Or, il n’en est rien. Le Verbe, écrit S. Jean, était dans le monde, et 
le monde fut par lui, et le monde ne I’a pas connu. I] est venu chez lui, 
et les siens ne l’ont pas recu” (Jn I, 10-11). 

Pourquoi cela ? C’est encore en S. Jean que nous en trouvons 
Yexplication. Jésus dit aux Juifs incrédules : ”Si Dieu était votre Pére, 
vous m’aimeriez, car c’est de Dieu que je suis issu et que je viens... Vous 
avez pour pére le diable, et ce sont les désirs de votre pére que vous 
voulez accomplir. Qui est de Dieu entend les paroles de Dieu ; si vous 
n’entendez pas, c’est que vous n’étes pas de Dieu” (Jn VIII, 42, 44, 47). 


Israél était la portion que Dieu s’était réservée au milieu du monde 
paien, et Israé] lui-méme, par son Sanhédrin, refusait Jésus, il le faisait 
mettre 4 mort par les Gentils. Ainsi se manifeste le désaccord global du 
monde avec Dieu. CEuvre de Dieu, héritage du Christ, le monde entier 
est sous la domination du Mauvais, de ce Satan que Jean appelle le 
Prince de ce Monde. Nul ne répond a l’appel du Christ que par un 
retournement complet, une ”conversion”. Le Baptéme n’est pas simple 
don d’un mieux-étre : c’est la mort 4 une premiére existence, a la vie 
selon le Monde, au ”vieil homme”, et la résurrection pour une existence 
nouvelle, celle de ”’"homme nouveau”, en Jésus-Christ.( Rom. VI). Le 
monde, comme réalité humaine globale, est en disgrace, en état de 
rupture avec le Pére, si bien que celui-ci a di, en Jésus mort et 
ressuscité, nous offrir la réconciliation (cf II Cor V, 17-21). 


Le Christ-médiateur nous transmet le pardon de Dieu ; en sens 
inverse, il adresse A son Pére un hommage d’obéissance capable de 
valoir le pardon 4 tout homme qui lui donne son adhésion de foi, qui 
lui est agrégé par le baptéme. Dans l’obéissance du second Adam, pous- 
sée jusqu’a la mort, Paul reconnait le reméde surabondant que Dieu 
apporte a l’état de péché et de mort ot la désobéissance du premier 
homme a plongé d’un seul coup toute la communauté humaine (Rom. V). 


Comment comprendre ces affirmations néotestamentaires avec leurs 
arriére-plans d’Ancien Testament ? 


Quiconque vient 4 l’existence humaine, dans l'état présent du 
monde, est par la méme pécheur, avant toute faute personnelle (1). Il 
ne 8’agit pas la d’imputer la culpabilité d’Adam 4 toute sa descendance, 
cest-a-dire d’englober tout homme dans le chdétiment de la faute 
ancestrale, par un acte répressif 4 peine tolérable de la part d’une 
grossiére justice humaine. Si nous sommes tous passibles de mort, c’est 
que nous sommes tous en état de péché, en état de communion refusée, 
dalliance rompue, avec ou sans notre faute personnelle. Car l'état de 


1) Nous réservons le cas de Marie (Cf. Dz 792, fin, et 1641). 
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péché n’est pas essentiellement le fait d’avoir commis une faute, c’est 
la situation ou est rompue, sinon toute relation, du moins la “paix” 
avec Dieu. Habituellement il est vrai, au sein du Peuple de Dieu, cette 
rupture suit une faute personnelle ; mais il n’en est pas toujours ainsi : 
le Lévitique nous parle du péché du Grand Prétre rendant le peuple 
pécheur (IV, 3) et les anciens livres historiques témoignent 4 plusieurs 
reprises d’un état collectif de péché consécutif 4 une faute individuelle. 
Hors d’Israél, c’est plus radical : les Goyim sont tous des pécheurs par 
situation, du fait qu’ils sont étrangers a YAlliance de Yahvé et 
compromis dans des institutions paiennes, plus ou moins idolatriques. 

La réaction d’Ezéchiel XVIII en faveur de la responsabilité per- 
sonnelle combat des applications regrettables de la solidarité morale, 
elle n’en détruit pas le principe : le prophéte refuse seulement que la 
peine du péché soit infligée aux descendants 4 la place du pére ou de 
l’ancétre coupable, et vice-versa. 

L’idée d’une situation de péché, de non-communion avec Dieu sans 
fuute personnelle du pécheur déconcerte un certain moralisme indivi- 
dualiste porté 4 sous-estimer le réle des signes et des réalités sociales 
dans la vie religieuse, moralisme trop courant naguére dans nos Eglises... 
Divers courants philosophiques contemporains nous la rendent plus 
assimilable. Le ’Cogito” solitaire de Descartes est battu en bréche. On 
le reconnait aujourd’hui, le Je ne s’affirme ,qu’au sein d’un Nous, les 
consciences personnelles sont essentiellement et originairement réci- 
proques, la liberté s’exerce toujours dans un réseau de responsabilités, 
la solidarité spirituelle est un fait universel et fondamental (1). 


Il ne s’agit pas, pour autant, de retomber dans une conception 
durkheimienne de la conscience collective. La pensée personnaliste 
moderne songe moins qu’aucune autre 4 diluer la responsabilité de 
chacun dans la masse anonyme, ou encore & imputer tel quel 4 tous les 
membres de la communauté le péché de l'un ou I’autre. La solidarité 
spirituelle est autre chose qu’une responsabilité collective objectivée et 
affirmée en dehors d’un engagement personnel des individus. I] serait 
absurde et immoral de tenir chaque homme pour coupable d’un péché 
commis par le seul Adam. 

Mais je ne puis assumer ma propre existence sans assumer aussi, 
d'une certaine maniére, celle des autres personnes en corrélation avec 
lesquelles je m’affirme. Consentir 4 mon étre, c’est aussi consentir A 
celui de mes “relations”, de la communauté qui me porte et m’enve- 
loppe, surtout au début de ma vie. Jamais je ne prendrais en main 
ma propre existence si d’autres, auparavant, ne l’avaient voulue ou. 
acceptée. Je ne puis, au départ, donner moi-méme un sens a ma vie, 
je ne puis alors que recevoir mon étre avec le sens que d’autres lui 
donnent, quitte 4 réviser plus tard ce sens. Il faudra attendre l’accession 
a lusage effectif de la liberté pour que je sois en état de me situer 
personnellement vis-a-vis du monde et de Dieu. 


1) Voir les Travaux d'E. Mounter, M. Néponceite, G. MAnInier, ete. 
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Dés lors, ma relation personnelle avec le Créateur compte parmi 
ses médiations fondamentales ma situation dans la communauté 
humaine ; mais a lorigine cette médiation est déterminante, faute 
d’autodétermination. Accepter l’existence purement et simplement, c’est 
ratifier l’état de la communauté, en particulier sa situation religieuse. 


C’est dans cette direction que S. Thomas d’Aquin, 4 partir du 
”Contra Gentes” et du ”De Malo”, a cherché le fondement de la trans. 
mission du péché originel. Ce fondement, selon lui, ne peut pas étre 
Phérédité : celle-ci est capable de propager une nature tarée, pas une 
culpabilité. Si la culpabilité d’Adam, son état de péché nous affecte a 
sa suite, c’est qu’en un certain sens nous avons péché en lui (on retrouve 
ici le contresens alors courant sur ”in quo omnes peccaverunt”’, Rom. 
V,12). L’humanité était déja en lui une unité morale, présentant 
quelque analogie avec le Corps Mystique du Christ, et Adam pouvait 
en sa qualité de procréateur, engager moralement tout ce corps qui 
dépend biologiquement de lui ("movet motione generationis”). 


On peut, semble-t-il, aujourd’hui, prolonger la ligne de pensée 
tracée par S. Thomas, grace 4 une notion plus élaborée de la solidarité 
spirituelle. Et c’est une chance supplémentaire de rejoindre la pensée 


de Paul. 


Chacun est donc tributaire de la situation religieuse de la commu- 
nauté. Or la situation religieuse de humanité comme telle est une 
situation d’alliance rompue, c’est-a-dire de péché. Nous avons vu, en 
effet, que le Christ doit toujours conquérir ses adeptes sur le monde, les 
amener 4 Lui en leur faisant exécuter une volte-face spirituelle fonciére, 


parce qu’ils ne sont pas d’emblée enfants de Dieu, mais soumis 4 la 
tyrannie de Satan. 


Si cette situation de non-alliance était imputable 4 Dieu elle ne 
serait pas péché, mais inachévement, imperfection ; si elle est péché, 
désaccord avec Dieu, c’est qu’elle n’est pas conforme au vouloir divin, 
et provient d’un refus par homme de I’Alliance avec Dieu. 


La solidarité humaine nous fait naitre pécheurs parce que la 
communauté humaine n’est pas “sacramentelle”. Etant donné ce que 
nous dit ie Nouveau Testament sur la charité, accord avec nos fréres 
devrait toujours impliquer l’alliance avec Dieu : s’il ne le fait pas, la 
faute n’en est pas 4 Dieu, qui nous crée pour communier avec Lui en 
Jésus-Christ, mais au premier péché humain, qui a introduit dans le 
Nous universel |’ambiguité religieuse et, du méme coup, le germe de 
nos divisions. Cette ambiguité rend la communauté humaine singulié- 
rement fragile, et incapable d’exercer sa fonction “sacramentelle”, sa 
médiation entre Dieu et chacun. Telle est la situation universelle de 
péché consécutive 4 la premiére faute en vertu de la loi de solidarité, 
de la *réciprocité originaire” des consciences personnelles. 
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Cela dit — trop sommairement — sur le plan des relations per- 
sonnelles et communautaires, transposons eur le plan de la nature et du 
surnaturel (en nous inspirant de S. Thomas). 


Au sortir des mains créatrices, ’homme était dans l'état auquel 
Dieu nous destine depuis toujours : en état de “grace sanctifiante”, de 
participation 4 la vie interne de la Trinité, d’aptitude radicale a la 
"vision béatifique”. Cet état ne nous est pas “naturel” en ce sens qu’il 
ne nous est pas di par Dieu et ne nous est pas accessible si nous sommes 
laissés & nos ressources de créatures raisonnables : il ne peut étre en 
nous qu’un don divin tout gratuit. Mais ce don était imparti au 
premier homme pour lui-méme et ses descendants, @ condition qu’ils 
restent fidéles 4 Dieu, qu’ils ne le refusent pas. 


Dieu nous a faits ”& son image” (Gen. I, 27), bien que notre 
nature soit en elle-eméme purement de l’ordre du créé, done sans 
commune mesure avec ]’Etre divin. Ce que nous rend le Christ, nous 
l’avions a l’origine, au moins en substance, mais le premier péché nous 
l’a dérobé. 


Cette privation ne nous dénature pas : pécheurs, nous restons 
hommes au point de vue des caractéres essentiels de notre animalité 
raisonnable, au point de vue des conditions absolues de notre existence 
personnelle, responsable, libre. Mais il nous arrive quelque chose de 
pire, en un sens, qu'une dénaturation : nous sommes séparés de Dieu, 
inaptes a l’accomplissement de notre véritable destinée, de notre 
vocation divine. 


Pate humaine toujours, mais ”massa damnationis” dit S. Augustin. 
Nous demeurons sur nos chemins terrestres de pensée et d’action volon- 
taire, mais la voie du ciel nous est close, nous sommes chassés des jardins 
de Dieu. Adam ne change pas de nom (1) en perdant la grace, il 
demeure Adam ; mais il est maintenant pécheur et mortel, réduit a la 
condition de la “chair” avec cette circonstance aggravante qu’il porte en 
cela le stigmate d’une condamnation ; et tout homme non racheté par 
le Christ hérite de sa déchéance, de sa condamnation. 


Tel est, du point de vue de la théologie commune, le constitutif 
propre de l’état de péché originel : c’est un état ou la nature humaine, 
toujours destinée par Dieu a l’achévement surhumain qu’est la béati- 
tude céleste (sans autre alternative finale que béatitude ou damnation), 
s'est privée, par sa faute, en Adam, d’une sainteté gratuitement donnée 
par Dieu et indispensable en vue de ce but. Dieu ne renie aucun de 
ses dons, mais homme, en refusant la grace, s’est rendu inapte 4 la 
gloire et passible de damnation ; le premier refus a détruit la condition 
initiale de la nature humaine, qui comportait la création de tout 
Yhomme en état de justice”, de sainteté radicale. 


1) On sait que la Bible entend par 1a, souvent, l’essence de |'étre. 
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Ill. Théologie de la misére humaine. 


Destiné a une fin surnaturelle et réduit 4 ses ressources naturelles, 
Yhomme a donc perdu un équilibre supérieur, un épanouissement de 
son étre ow s’épanouissaient aussi, bien au-dela de leurs possibilités 
naturelles, ses diverses facultés. Aprés avoir caractérisé briévement 
l'état de péché originel au plan de létre (personne et nature), il nous 
faut maintenant récapituler Jes affirmations de la théologie catholique 
intéressant la misére humaine consécutive au péché, c’est-a-dire les tares 
que nous portons dans notre intelligence, dans notre volonté, dans notre 
sensibilité. 

Pour cela, nous adopterons un ordre inverse de celui qui a été suivi 
dans l’étude de l’étre pécheur : avant d’entrer dans la perspective de la 
personne, nous prendrons celle de la nature, mieux adaptée 4 ce genre 
de problémes et plus familiére 4 la théologie classique. 


Dans la pensée de S. Paul, comme dans l’expérience quotidienne, 
nous ne sommes pas seulement, au départ, des étres en situation de 
péché, d’alliance rompue ; nous sommes tous positivement enclins au 
mal, fermés 4 la sagesse divine, obnubilés et dévoyés par la “chair”. 
™Je découvre donc cette Ioi : quand je veux faire le bien, c’est le mal 
qui se présente 4 moi. Car je me complais dans la loi de Dieu du point 
de vue de ’homme intérieur ; mais j’apercois une autre loi dans mes 
membres, qui lutte contre la loi de ma raison et m’enchaine 4 la loi du 
péché qui est dans mes membres... Le désir de la chair est ennemi de 
Dieu : il ne se soumet pas a la loi de Dieu, il ne le peut méme pas...” 


(Kom. VIII, 21-23 et VIII, 7). 


Nous serions plus aptes 4 briser l’envoitement de la convoitise si 
du moins nous avions une pleine lucidité spirituelle ; mais il n’en est 
rien : contre la sagesse de Dieu se dresse une sagesse de la chair’, une 


sagesse selon le monde, fermée aux desseins de Diew sur Vhistoire. (Voir 
surtout I Cor. I-IT). 


Nos facultés sont destinées 4 étre animées par le Saint-Esprit, si 
bien qu’un S. Irénée a pu décrire "homme vraiment complet comme 
consitué de trois choses : un corps, une Ame et le Saint-Esprit. En fait, 
nous naissons privés de cette animation par notre état de péché ; et 
pas seulement privés mais enclins 4 la-refuser. Notre tendance initiale 
suit la “chair”, donc une pente opposée a celle de l’Esprit. 


Nous avons besoin d’un équilibre de vie ; mais Dieu ne fait pas 
partie des données initiales, il n’est pas un élément empirique du pro- 
bléme, et c’est toujours avec les éléments dont nous disposons que nous 
tendons a construire notre édifice d’idées, d’institutions, de compor- 
tements, un édifice qui se tienne par lui-méme, qui se suffise. La raison 


tend toujours 4 “boucler” sur elle-eméme et sur le monde ; le vouloir- 
vivre humain se satisferait volontiers de la possession matérielle, de la 
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puissance temporelle, du bonheur terrestre. La sagesse divine et la 
charité ne peuvent jamais se présenter 4 nous qu’en géneuses ; elles 
posent plus de problémes qu’elles n’en résolvent ; elles apportent plus 
d'exigences que de satisfactions, 4 premiére vue tout au moins. 


Qu’est-ce 4 dire, sinon que la nature pécheresse est aussi, par voie 
de conséquence, une nature ignorante et concupiscente ? Tant que Dieu 
ne se donne pas, il ne peut pas étre connu ni désiré ; mais ’homme est 
désir et pensée : faute de nourriture céleste, le voila d’emblée tourné 
vers les “nourritures terrestres” et enclin a s’en contenter. 


Or un étre dont les raisons de vivre sont exclusivement terrestres 
ne saurait vivre éternellement : le péché, ignorance et la concupiscence 
entrainent le retour 4 la mortalité naturelle. En tant qu’hommes, 
séparés de Celui qui peut seul immortaliser, possédant seul par Lui- 
méme l’immortalité (I Tim. VI, 16), nous ne pouvons étre que mortels, 
indignes de Pimmortalité, qu’on la prenne comme récompense de nos 
mérites ou comme don gratuit de la générosité divine. 


Dans ce cadre général, comment situer la concupiscence par rapport 
au péché d’une part et, d’autre part, 4 nos instincts, 4 nos tendances 
spontanées ? 


Cest la-dessus, avant tout, que porte le début entre les théologies 
augustinienne et thomiste du péché originel. 


L’augustinisme tend, plus ou moins suivant ses représentants, a 
identifier en nous péché originel et convoitises, convoitises et tendances 
instinctives. A la suite de S. Thomas, la théologie catholique prédo- 
minante distingue nettement les trois termes. 


L’état de péché, d’abord, est autre chose que la convoitise : pour les 
identifier, il faudrait admettre qu’une tendance psychologique indépen- 
dante de toute décision personnelle peut offenser Dieu par elle-méme. 
Comment une orientation qui est en moi sans émaner de ma _liberté 
pourrait-elle constituer un refus de Dieu par moi, un acte passible de 
réprobation divine ? Qu’elle provienne du péché et qu'elle y tende, 
c'est pleinement intelligible et acceptable, mais qu’elle me soit imputée 
a faute alors que je la subis, c’est une autre affaire ! Si je viens a 
Pexistence pécheur, ¢’est par solidarité, non par une tendance person- 
nelle, ni par hérédité. L*hérédité et la convoitise ne figurent pas dans 
Pexposé de Rom. V. Ill est vrai que S. Paul, deux chapitres plus loin, 
désigne aussi bien la convoitise par le terme de “péché” : il s’agit 1a 
du dynamisme pervers qui nous entraine 4 pécher et qui résulte de la 
désobéissance d’Adam ; “péché” est donc pris dans un sens large. De 
méme que la nature du premier homme se reproduit en d’innom- 
brables descendants, de méme sa faute prolifére en d’innombrables 
fautes personnelles grace a la force de péché imhérente 4 la “chair” 
que nous héritons de Ini. Mais la premiére désobéissance humaine a 
suffi pour que nous soyons tous pécheurs d’emblée. 





96 JOSEPH DE BACIOCCHI 


Dés lors, ma relation personnelle avec le Créateur compte parmi 
ses médiations fondamentales ma situation dans la communauté 
humaine ; mais a l’origine cette médiation est déterminante, faute 
d’autodétermination. Accepter l’existence purement et simplement, c’est 
ratifier l'état de la communauté, en particulier sa situation religieuse. 


C’est dans cette direction que S. Thomas d’Aquin, 4 partir du 
Contra Gentes” et du ”De Malo”, a cherché le fondement de la trans. 
mission du péché originel. Ce fondement, selon lui, ne peut pas étre 
Phérédité : celle-ci est capable de propager une nature tarée, pas une 
culpabilité. Si la culpabilité d’Adam, son état de péché nous affecte 4 
sa suite, c’est qu’en un certain sens nous avons péché en lui (on retrouve 
ici le contresens alors courant sur “in quo omnes peccaverunt”, Rom. 
V,12). L’humanité était déjé en lui une unité morale, présentant 
quelque analogie avec le Corps Mystique du Christ, et Adam pouvait 
en sa qualité de procréateur, engager moralement tout ce corps qui 
dépend biologiquement de lui (*movet motione generationis”). 


On peut, semble-t-il, aujourd’hui, prolonger la ligne de pensée 
tracée par S. Thomas, grace 4 une notion plus élaborée de la solidarité 
spirituelle. Et c’est une chance supplémentaire de rejoindre la pensée 


de Paul. 


Chacun est donc tributaire de la situation religieuse de la commv- 
nauté. Or la situation religieuse de ’humanité comme telle est une 
situation d’alliance rompue, c’est-a-dire de péché. Nous avons vu, en 
effet, que le Christ doit toujours conquérir ses adeptes sur le monde, les 
amener a Lui en leur faisant exécuter une volte-face spirituelle fonciére, 


parce qu’ils ne sont pas d’emblée enfants de Dieu, mais soumis 4 la 
tyrannie de Satan. 


Si cette situation de non-alliance était imputable 4 Dieu elle ne 
serait pas péché, mais inachévement, imperfection ; si elle est péché, 
désaccord avec Dieu, c’est qu’elle n’est pas conforme au vouloir divin, 
el provient d’un refus par ’homme de l’Alliance avec Dieu. 


La solidarité humaine nous fait naitre pécheurs parce que la 
communauté humaine n’est pas “sacramentelle”. Etant donné ce que 
nous dit le Nouveau Testament sur la charité, l'accord avec nos fréres 
devrait toujours impliquer l’alliance avec Dieu : s°il ne le fait pas, la 
faute n’en est pas 4 Dieu, qui nous crée pour communier avec Lui en 
Jésus-Christ, mais au premier péché humain, qui a introduit dans le 
Nous universe] ’ambiguité religieuse et, du méme coup, le germe de 
nos divisions. Cette ambiguité rend la communauté humaine singulié- 
rement fragile, et incapable d’exercer sa fonction “sacramentelle”, sa 
médiation entre Dieu et chacun. Telle est la situation universelle de 
péché consécutive 4 la premiére faute en vertu de la loi de solidarité, 
de la ’réciprocité originaire” des consciences personnelles. 
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Cela dit — trop sommairement — sur le plan des relations per- 
sonnelles et communautaires, transposons sur le plan de la nature et du 
surnaturel (en nous inspirant de S. Thomas). 


Au sortir des mains créatrices, homme était dans l’état auquel 
Dieu nous destine depuis toujours : en état de ”grace sanctifiante”, de 
participation 4 la vie interne de la Trinité, d’aptitude radicale a la 
"vision béatifique”. Cet état ne nous est pas “naturel” en ce sens qu’il 
ne nous est pas da par Dieu et ne nous est pas accessible si nous sommes 
laissés 4 nos ressources de créatures raisonnables : il ne peut étre en 
nous qu'un don divin tout gratuit. Mais ce don était imparti au 
premier homme pour lui-méme et ses descendants, @ condition qu’ils 
restent fidéles 4 Dieu, qu’ils ne le refusent pas. 


Dieu nous a faits "4 son image” (Gen. I, 27), bien que notre 
nature soit en elle-eméme purement de l’ordre du créé, donc sans 
commune mesure avec l’Etre divin. Ce que nous rend le Christ, nous 
lavions a l’origine, au moins en substance, mais le premier péché nous 
l’a dérobé. 


Cette privation ne nous dénature pas : pécheurs, nous restons 
hommes au point de vue des caractéres essentiels de notre animalité 
raisonnable, au point de vue des conditions absolues de notre existence 
personnelle, responsable, libre. Mais il nous arrive quelque chose de 
pire, en un sens, qu’une dénaturation : nous sommes séparés de Dieu, 
inaptes a l’accomplissement de notre véritable destinée, de notre 
vocation divine. 


Pate humaine toujours, mais ”massa damnationis” dit S. Augustin. 
Nous demeurons sur nos chemins terrestres de pensée et d’action volon- 
taire, mais la voie du ciel nous est close, nous sommes chassés des jardins 
de Dieu. Adam ne change pas de nom (1) en perdant la grace, il 
demeure Adam ; mais il est maintenant pécheur et mortel, réduit a la 
condition de la ’chair” avec cette circonstance aggravante qu’il porte en 
cela le stigmate d’une condamnation ; et tout homme non racheté par 
le Christ hérite de sa déchéance, de sa condamnation. 


Tel est, du point de vue de la théologie commune, le constitutif 
propre de l'état de péché originel : c’est un état ou la nature humaine, 
toujours destinée par Dieu 4 I’achévement surhumain qu’est la béati- 
tude céleste (sans autre alternative finale que béatitude ou damnation), 
s'est privée, par sa faute, en Adam, d’une sainteté gratuitement donnée 
par Dieu et indispensable en vue de ce but. Dieu ne renie aucun de 
ses dons, mais homme, en refusant la grace, sest rendu inapte 4 la 
gloire et passible de damnation ; le premier refus a détruit la condition 
Initiale de la nature humaine, qui comportait la création de tout 
Yhomme en état de *justice”, de sainteté radicale. 


1) On sait que la Bible entend par 1a, souvent, l'essence de l'étre. 

















98 JOSEPH DE BACIOCCHI 


Ill. Théologie de la misére humaine. 


Destiné 4 une fin surnaturelle et réduit 4 ses ressources naturelles, 
homme a donc perdu un équilibre supérieur, un épanouissement de 
son étre ou s’épanouissaient aussi, bien au-dela de leurs possibilités 
naturelles, ses diverses facultés. Aiprés avoir caractérisé briévement 
l'état de péché originel au plan de J’étre (personne et nature), il nous 
faut maintenant récapituler des affirmations de la théologie catholique 
intéressant la misére humaine consécutive au péché, c’est-a-dire les tares 
que nous portons dans notre intelligence, dans notre volonté, dans notre 
sensibilité. 

Pour cela, nous adopterons un ordre inverse de celui qui a été suivi 
dans P’étude de l’étre pécheur : avant d’entrer dans la perspective de la 
personne, nous prendrons celle de la nature, mieux adaptée 4 ce genre 
de problémes et plus familiére 4 la théologie classique. 


Dans la pensée de S. Paul, comme dans Il’expérience quotidienne, 
nous ne sommes pas seulement, au départ, des étres en situation de 
péché, d’alliance rompue ; nous sommes tous positivement enclins au 
mal, fermés 4 la sagesse divine, obnubilés et dévoyés par la chair”. 
”Je découvre donc cette Joi : quand je veux faire le bien, c’est le mal 
qui se présente 4 moi. Car je me complais dans la loi de Dieu du point 
de vue de homme intérieur ; mais j’apercois une autre loi dans mes 
membres, qui lutte contre la loi de ma raison et m’enchaine 4 la loi du 
péché qui est dans mes membres... Le désir de la chair est ennemi de 
Dieu : il ne se soumet pas 4 la loi de Dieu, il ne le peut méme pas...” 


(Rom. VIII, 21-23 et VIII, 7). 


Nous serions plus aptes a briser l’envotitement de la convoitise si 
du moins nous avions une pleine lucidité spirituelle ; mais il n’en est 
rien : contre la sagesse de Dieu se dresse une sagesse de la ’chair’”, une 
sagesse selon le monde, fermée aux desseins de Diew sur Vhistoire. (Voir 


surtout I Cor. I-IT). 


Nos facultés sont destinées 4 étre animées par le Saint-Eeprit, si 
bien qu’un S. Irénée a pu décrire ’homme vraiment complet comme 
consitué de trois choses : un corps, une Ame et le Saint-Esprit. En fait, 
nous naissons privés de cette animation par notre état de péché ; et 
pas seulement privés mais enclins a la refuser. Notre tendance initiale 
suit la “chair”, donc une pente opposée a celle de l’Esprit. 


Nous avons besoin d’un équilibre de vie ; mais Dieu ne fait pas 
partie des données initiales, il n’est pas un élément empirique du pro- 
bléme, et c’est toujours avec les éléments dont nous disposons que nous 
tendons 4 construire notre édifice d’idées, d’institutions, de compor- 
tements, un édifice qui se tienne par lui-méme, qui se suffise. La raison 
tend toujours 4 “boucler” sur elle-méme et sur le monde ; le vouloir- 
vivre humain se satisferait volontiers de la possession matérielle, de la 
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puissance temporelle, du bonheur terrestre. La sagesse divine et la 
charité ne peuvent jamais se présenter 4 nous qu’en géneuses ; elles 
posent plus de problémes qu’elles n’en résolvent ; elles apportent plus 
d'exigences que de satisfactions, 4 premiére vue tout au moins. 


Qu’est-ce 4 dire, sinon que la nature pécheresse est aussi, par voie 
de conséquence, une nature ignorante et concupiscente ? Tant que Dieu 
ne se donne pas, il ne peut pas étre connu ni désiré ; mais homme est 
désir et pensée : faute de nourriture céleste, le voila d’emblée tourné 
vers les *nourritures terrestres” et enclin a s’en contenter. 


Or un étre dont les raisons de vivre sont exclusivement terrestres 
ne saurait vivre éternellement : le péché, l’ignorance et la concupiscence 
entrainent le retour 4 la mortalité naturelle. En tant qu’hommes, 
séparés de Celui qui peut seul immortaliser, possédant seul par Lui- 
méme l’immortalité (I Tim. VI, 16), nous ne pouvons étre que mortels, 
indignes de l'immortalité, qu’on la prenne comme récompense de nos 
mérites ou comme don gratuit de la générosité divine. 


Dans ce cadre général, comment situer la concupiscence par rapport 
au péché d’une part et, d’autre part, 4 nos instincts, 4 nos tendances 
spontanées ? 


C’est la-dessus, avant tout, que porte le début entre les théologies 
augustinienne et thomiste du péché originel. 


L’augustinisme tend, plus ou moins suivant ses représentants, a 
identifier en nous péché originel et convoitises, convoitises et tendances 
instinctives. A la suite de S. Thomas, la théologie catholique prédo- 
minante distingue nettement les trois termes. 


L’état de péché, d’abord, est autre chose que la convoitise : pour les 
identifier, il faudrait admettre qu’une tendance psychologique indépen- 
dante de toute décision personnelle peut offenser Dieu par elle-méme. 
Comment une orientation qui est en moi sans émaner de ma liberté 
pourrait-elle constituer un ‘refus de Dieu par moi, un acte passible de 
réprobation divine ? Qu’elle provienne du péché et qu’elle y tende, 
cest pleinement intelligible et acceptable, mais qu’elle me soit imputée 
a faute alors que je la subis, c’est une autre affaire ! Si je viens a 
Pexistence pécheur, ¢’est par solidarité, non par une tendance person- 
nelle, ni par hérédité. L*hérédité et la convoitise ne figurent pas dans 
exposé de Rom. V. I] est vrai que S. Paul, deux chapitres plus loin, 
désigne aussi bien la convoitise par le terme de “péché” : il s’agit la 
du dynamisme pervers qui nous entraine 4 pécher et qui résulte de la 
désobéissance d’Adam ; néché” est donc pris dans un sens large. De 
méme que la nature du premier homme se reproduit en d’innom- 
brables descendants, de méme sa faute prolifére en d’innombrables 
fautes personnelles grace 4 la force de péché inhérente 4 la *chair” 
que nous héritons de lui. Mais la premiére désobéissance humaine a 
suffi pour que nous soyons tous pécheurs d’emblée. 
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Le baptéme nous réconciliera .avec le Pére, il mettra fin a l’état de 
péché (jusqu’a ce que nous y retombions par une transgression person- 
nelle) ; il laissera subsister en nous, plus ou moins affaiblie 4 la longue, 
mais jamais entiérement extirpée dans la vie présente, la source interne 
de nos fautes, la convoitise mauvaise. 


Est-ce a dire que celle-ci doive étre identifiée purement et sim. 
plement avec nos tendances naturelles, en particulier avec les deux 
grands instincts de sexualité et d’agressivité ? Faut-il dire ‘que l'état 
pécheur de la nature humaine consiste dans le fait d’inclure parmi ses 
éléments constitutifs quelques tendances fonciéres vers le mal ? 


La psychologie contemporaine, récusant 4 bon droit ce pessimisme 
fondamental au sujet de la sexualité et de l’agressivité, confirme 
d’autant les distinctions du thomisme. Ces deux instincts fondamentaux, 
comme les autres, ne sont pas mauvais, mais ambigus, ils peuvent s’in- 
tégrer 4 une liberté orientée vers le prochain et Dieu selon la charité, 
aussi bien que tyranniser le sujet et le dresser contre le Pére du ciel 
et les fréres de la terre. Qu’on se rappelle la grandeur reconnue au 
mariage chrétien par S. Paul en Eph. V, et la vigueur apostolique avec 
laquelle il attaque l’erreur et le péché 4 Corinthe ou en Galatie. 


Prises en elles-mémes, les tendances naturelles ne sont donc pas 
mauvaises, ce sont des énergies disponibles pour le bien comme pour le 
mal. Mais il est vrai que le régime présent de la chair” leur imprime 
4 toutes une orientation plus ou moins nette vers le mal : il leur est 
généralement plus facile, plus spontané de se fermer sur leur propre 
satisfaction que de s’ouvrir aux valeurs supérieures, que d’entrer dans 
la synthése personnelle d’une liberté en marche vers le bien. 


A quoi tient cette pente vers le mal, vers l’égoisme, l’orgueil, la 
jouissance anarchique, la violence aveugle ? Est-ce 4 objet méme de 


ces tendances ou au “terrain” spirituel sur lequel elles germent et se 
développent ? 


Peut-étre faut-il rattacher cette question 4 celle de la détérioration 
subie par notre libre-arbitre : on peut se demander si nous sommes 
*concupiscents” parce que moins libres ou moins libres parce que sujets 
au déréglement des tendances élémentaires. 


La seconde maniére de poser la question cadre bien avec une 
psychologie de type associationniste. La premiére semble plus conforme 
au sens véritable de l’unité de "homme et de sa vie psychique. Quand 
un grand espoir ou un grand amour nous souléve, il entraine facilement 
dans son sillage ou réprime avec aisance des poussées affectives ou 
instinctives qui, dans d’autres circonstances, s'imposeraient 4 nous et 
restreindraient notre liberté. Ce qui est censé impossible dans la vie 
quotidienne, devient presque facile quand une grande circonstance nous 
tonifie. Ce n’est pas en réduisant notre vitalité que la grace du Christ 
nous rend plus libres, c’est en drainant toutes nos énergies dans le 
sens du plus grand amour et de la supréme espérance. 


Fae eet 
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La concupiscence n’est done pas tant un défaut inhérent a nos 
tendances élémentaires prises ”en soi” qu’une insuffisance de notre 
force unificatrice, insuffisance due 4 ce que notre vouloir-vivre est mal 
centré au départ ; le redressement de ce vouloir-vivre, la tonification 
de notre liberté par Yespérance et l’amour, fruits de la grace divine, 
demandent généralement du temps, la réception fréquente des sacre- 
ments, un effort persévérant de priére et d’ascése. 


Peu a peu le psychisme inférieur ]ui-méme se soumet 4 I’orien- 
tation de l’Esprit-Saint. Cela ne se produirait pas si notre liberté était 
nulle au départ, si le pécheur était déterminé en tous ses actes, et 
déterminé au mal. Si le Saint-Esprit nous transforme peu a peu, c’est 
que nous sommes transformables, que nos énergies sont susceptibles de 
se laisser tourner vers le bien, et que-nous pouvons nous affirmer nous- 
mémes dans l’obéissance 4 Dieu, et pas uniquement dans le péché. On 
sait maintenant distinguer moralité véritable et morale du “surmoi”, 
purification morale et refoulement... Etre libre, c’est pouvoir le devenir, 
et il est bien certain que, moyennant la grace, nous,pouvons le devenir 
de plus en plus : nous le sommes donc radicalement, au départ, malgré 
le handicap du péché et de la concupiscence. 


Ces considérations sur la liberté nous aménent au coeur des 
problémes relatifs 4 l’existence personnelle. Complétons donc notre 
étude de la misére humaine par quelques réflexions de cet ordre. 


La prolifération des fautes personnelles suppose chez tous la 
liberté radicale et la raison. Mais il est vrai que la liberté et la raison 
humaines sont conditionnées par une multitude de facteurs : influences 
du miliew social, du milieu physique, limitations internes résultant du 
tempérament, de l’état de santé, du niveau mental, et ainsi de suite. 


Le fait d’étre une liberté conditionnée est inhérent 4 l’existence 
humaine comme telle, existence dans l’histoire ; ce fait n’a pas, en 
soi, de rapport précis avec le péché : moins je suis libre, moins je suis 
capable de pécher et d’aimer ; plus je suis libre, plus je suis capable 
daimer et de pécher. En sens inverse, plus j'aime de charité, dans 
l’espérance, plus je suis libre. 


_ Jésus-Christ intervient dans notre histoire comme supréme 
libérateur, avons-nous observé, parce qu’il nous apporte des raisons de 
vivre et de mourir défiant toute comparaison (l’espérance de la résur- 
rection et l'amour sans bornes), et Ja puissance du Saint-Esprit pour 
les mettre en ceuvre. 


Encore faut-il que cette influence libératrice soit effective, pas 
seulement sous la forme d’une prédication évangélique et d’actes 
sacramentels, mais aussi et surtout A travers le témoignage de foi et 
d’espérance de la famille d’abord, puis de la communauté chrétienne, 
4 travers ume expérience de l’amour recu du prochain. Celui qui n’a 
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jamais été vraiment aimé, surtout enfant, croit difficilement 4 l’amour 
de Dieu et du Christ pour lui. Il lui manque d’avoir rencontré Jésus 
vivant dans son Eglise, d’avoir été éveillé 4 l’espérance et a la charité, 
voire & une véritable relation personnelle, par les autres. 


Dans un milieu pratiquement paien (qu’il porte ou non ]’étiquette 
chrétienne), la concupiscence se développe sans frein, et la liberté 
végéte, 4 moins qu’elle ne s’affirme dans le mal. Alors les condition. 
nements sociaux servent le péché. Au contraire dans un milieu vraiment 
chrétien, ils peuvent jouer plus ou moins en faveur de la grace libé. 
ratrice... Jamais totalement. d’ailleurs, parce que les chrétiens demeurent 
pécheurs et que l’appareil sociétaire de l’Eglise perd nécessairement 
en qualité spirituelle une part au moins de ce qu’il gagne en extension 
et en puissance (invasion du fonctionnarisme et de la pression sociale, 
régne du On, etc...) 


Dans une large mesure tout au moins, la concupiscence doit sa 
force en chacun au péché des autres pris soit individuellement, soit 
collectivement. 


Le vouloir-vivre est constamment sollicité au mal quand il faut 
vivre sous la “loi de la jungle”. 


Plus notre entourage est pécheur, plus forte est en nous la ”concu- 
piscence” ; mais plus nous convoitons le mal, plus nous risquons de 
pécher ; et plus nous péchons, plus nous étouffons la liberté de nos 
fréres et leur réceptivité 4 la grace. Terrible responsabilité ! 


Ainsi voit-on le péché proliférer suivant une dialectique infernale. 
Cette contamination mutuelle des pécheurs renforce en chacun les 
servitudes intérieures inhérentes au péché originel, lesquelles 4 leur 
tour, favorisent la multiplication des péchés tout en diminuant, la 


plupart du temps, avec l’autonomie du pécheur, la gravité spirituelle de 
ses fautes. 


Ainsi la solidarité originelle dans Je mal s’aggrave de tous les péchés 
personnels dont l"humanité se rend coupable au fur et & mesure du 
temps. N’est-ce pas ce que pressentait l’apocalyptique juive quand elle 
imaginait l’exaspération progressive du conflit entre Dieu et Satan, les 
“bons” et les *méchants” jusqu’au paroxysme final, prélude immédiat 
du Régne messianique ou eschatologique ? 


& 
*% 


Tombé jadis sous les coups de Satan, comme, sous les brigands, le 
voyageur de la parabole, qui “descendait de Jérusalem 4 Jéricho”, 
Phomme a été ”spoliatus gratuitis’, dépouillé ‘des priviléges gratuits de 
la justice originelle : grace sanctifiante, pleines lucidité et liberté spi- 
rituelles, immortalité. Pis encore, il a été blessé jusqu’en son étre 
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naturel, *vulneratus in naturalibus”, le péché ayant rompu I’équilibre 
entre ses capacités et sa destination. L’alternative qui s’impose a nous 
est de dépasser immensément la condition humaine, par la grace du 
Dieu qui nous adopte pour ses enfants, ou de rester au-dessous de notre 
perfection naturelle, asservis au ”Prince de ce Monde”. Et c’est toujours 
dans cette déchéance que nous trouve l’appel de Dieu, pour nous 
transformer en Jésus-Christ : “spoliati gratuitis, vulnerati in natura- 
libus”, il nous faut devenir enfants de Dieu, reproduire en nous l’image 
rayonnante du Fils unique devenu notre frére pour nous relever. 


Nous avons en Jésus-Christ notre Bon Samaritain. Par son incar- 
nation il établit, en pleine solidarité humaine, la charité-pilote”, celle 
en qui le péché du monde n’est assumé que pour étre réparé, retourné 
en humilité filiale, moyennant Ja foi. Par ses blessures il guérit les 
notres ; il nous revét de sa “justice” en nous communiquant son 
Esprit-Saint ; il nous accompagne vers la Patrie céleste aprés nous en 


avoir tracé la route et ouvert la porte ; et quand nous y serons, c’est 
sa propre gloire qui nous immortalisera. 


Dans TEglise terrestre, i] est vrai, nous ne sommes sauvés qu’en 
germe, en espérance, non dans une actuelle plénitude ; nous avons 
encore besoin de mourir et ressusciter pour nous totaliser enfin dans 
amour, dans la liberté filiale. Dés maintenant, cependant, le Saint- 
Esprit nous prépare a cette libération, dont il est le gage. Depuis le 
premier péché, il est au travail dans le monde pour tout tranefigurer. 
Durant des millénaires il a préparé la venue du Christ, et maintenant, 
jusqu’a la fin, il entraine vers le Seigneur de gloire les hommes que 
Diev appelle, puis il suscite en eux la priére chrétienne, le cri filial vers 
le Pére. Par lui, depuis toujours et ;jusqu’au dernier jour, tout homme 
vivant participe plus ou moins 4 l’universelle Paque, \4 la marche 
exaltante et douloureuse des fils d’Adam vers la Terre Promise. 


Seule la Parousie du Seigneur, au terme de histoire, liquidera le 
péché et la convoitise, en méme temps ~que la mort, car le monde 
nouveau qu’elle inaugurera procédera tout entier de la liberté de 
Jésus-Christ et reflétera par tous ses éléments la gloire divine du nouvel 
Adam. ”Pour nous, notre cité se trouve dans les cieux, d’ou nous 
attendons ardemment, comme sauveur, le Seigneur Jésus-Christ, qui 
transfigurera notre corps de misére pour le conformer 4 son corps de 
gloire, avec cette force qu’il a de pouvoir méme se soumettre tout 


l'Univers” (Phil. III, 20-21). 
J. pE BactoccHi 








Problémes d’anthropologie chrétienne 





L’auteur de cet article, Bengt Hagglund, docteur en théologie de 
' Université de Lund et maitre de conférences a la Faculté de Théologie 
de cette Université, a publié, entre autres, les ouvrages suivants : 








Die heilige Schrift und ihre Deutung in der Theologie Johann 
Gerhards, Eine Untersuchune iiber das altlutherische Schriftverstindnis, 
Lund 1951 ; Theologie und Philosophie bei Luther und in der occamis- 
tischen ‘I'radition, Lund 1955 ; ‘Leologins historia, En dogmhistorisk 
éversikt (L’histoire de la théologie, Précis dhistoire des dogmes), 
Lund 1956. 






















En accord avec Luther lui-méme et la ligne de pensée de la 
tradition de l’Eglise ancienne, l’orthodoxie vieille-luthérienne considére 
unanimement "homme comme un étre créé immortel. S’il n’y avait eu la 
chute, Adam serait passé, sans intervention de la mort, de cette vie 
terrestre, jusqu’auprés de Dieu, dans un état éternel encore & venir. Sa 
vie psycho-somatique n’était donc pas vouée, dés J’origine, a la corrup- 
tion. Plus tard seulement, la mort est intervenue, en punition du 
péché, (1) 













Cette doctrine de Yimmortalité originelle de Vhomme a été 
contestée, dans son principe, par les Sociniens. (2) Pour eux, Adam était 
mortel par nature. Cette mort physique était le sort partagé par 
Yhomme avec les animaux, et elle n’avait rien 4 voir avec le péché. La 
conception socinienne est parfois certes imprécise dans les détails et 
présente, en particulier, des lacunes et des contradictions dans l’argu- 
mentation scripturaire. Mais, dans les grandes lignes, nous nous trouvons 
ici en face d’une pensée d’une actualité surprenante, en accord avec 


Pidée rigoureusement rationnelle et empirique de Phomme des temps 
modernes. 







Cette controverse n’est qu’un exemple d’une vieille opposition entre 
la conception anthropologique conforme aux traditions de la Bible et 
du christianisme ancien, et celle du rationalisme empirique, élaborée 


dés le Socinianisme et adoptée en quelque sorte, plus tard, par le 
piétisme et le “siécle des lumiéres”’. 



















1) Indiquons quelques sources utilisées dans cet article : JoHANN GERHARD, Loci 
theologici, locus IX, X, XII, et XXVII ; BavtHasar Meisner, Anthropologia sacra, 
1663 ; J. A. Quenstept, Theologia didactico-polemica, 1685 ; Faustus Socinus, Opera 
omnia, la Bibliotheca Fratrum Polonorum, 1656 ; Catechesis ecclestarum polonicarum, édité 
par J. Crellius et d'autres, 1680. 


2) Adeptes de la doctrine antitrinitaire, connue sous le nom de socinianisme, d'aprés 


son fondateur, un théologien italien, Lelio Sozzini, dit Socin (1525-1562). (N.D.LR.) 
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Si l'on examine d’autres points de cette controverse qui englobe 
presque toute la théologie dans son ensemble, on s’apercevra plus 
clairement encore qu'il s’agit ici d’un conflit entre deux conceptions 
anthropologiques fondamentalement différentes. La question n’est pas 
de savoir comment concevoir les fonctions psychiques, sujet 4 la péri- 
phérie de la théologie. Mais toute la doctrine du salut, les questions de 
la création et de la rédemption, du péché et de la grace, qui sont en 
relation inséparable avec le concept de l’"homme, sont mises en question. 


Il faut d’abord exposer avec plus de précision ce que la théologie 
vieille-luthérienne entend par immortalité naturelle de l’homme 
primitif. D’aprés le plan de la création, Vhomme était destiné 4 vivre 
éternellement devant la face de Dieu. Son existence psycho-somatique 
en avait la possibilité. Certes le corps était mortel puisqu’il était 
composé de différents liquides et éléments et qu’il devait étre préservé 
de la diminution du calor nativus par la nourriture. Mais par union 
avec l’Ame (union non seulement extérieure, mais d’essence), le corps 
participait 4 son immortalité. Les fruits de l’arbre de vie furent donnés 
a Phomme comme reméde efficace contre le vieillissement et l’affaiblis- 
sement des forces. L’harmonie de la création et des conditions de vie 
de Phomme l’emportaient sur l’éventualité de la mort. L’union avec 
Dieu, la qualité d’étre & l'image de Dieu impliquait la vie éternelle et 
limmortalité. C’est seulement a cause du péché que la mort est inter- 
venue et a été imposée en punition 4 homme. De méme que la justice 
originelle et ’immortalité cont de pair, ainsi le péché et la mort. Et il 
n’est pas uniquement question de la mort “spirituelle”, identique au 
péché puisqu’elle signifie séparation de Dieu, mais aussi de la mort 
physique, conséquence du péché, et dépravation atteignant toute 
lexistence psycho-somatique. Maladie, fatigue et toutes sortes d’infir- 
mités font partie de la mort au sens le plus large. Elles sont des 
phénoménes partiels de la réalité de la mort. 


La justice originelle et le péché originel (peccatum originis) — 
des qualifications de l'homme complet. En tant qu’étre raisonnable 
(animal rationale) et Ame vivante (anima vivens) Phomme a = an 
en unité originelle avec Dieu : justice et sainteté |’apparentent a Dieu. 
Son intelligence est illuminée par la connaissance parfaite de Dieu, ™ 
volonté est fagonnée par l’harmonie entiére avec la loi divine. ‘Et phar 
monie et l’équilibre régnent dans les fonctions sensitives et vegetatives 
du corps. Ainsi, la qualification théologique la plus élevée de rhomme _ 
sa resemblance & Dieu et sa justice originelle — est en relation directe 
et indissoluble avec son existence psycho-somatique. L’élaboration 
spéculative d’une existence spirituelle, dégagée de toute vie corporelle, 
est évitée, non que cela soit impensable, mais parce que ’homme doit 
étre considéré comme une entité composée dans laquelle corps et ame 
sont unis, 


De méme le péché originel signifie corruptio totius hominis. La 
transgression de la loi divine ne fut pas un acte isolé mais une trans- 
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formation totale de la relation unissant homme 4 Dieu, la perte de la 
justice originelle et de la parfaite obéissance 4 Dieu. Pour cette méme 
raison, la mort est entrée dans |’existence humaine ; l’harmonie psycho. 
somatique est rompue. L’homme intérieur et toute sa condition de vie 
ont donc été changés par le péché : tout au long de sa vie, ’homme, 
par sa nature déchue, est profondément pécheur, étranger 4 Dieu, 
marqué par l’erreur et l’impiété. Ici l’existence psycho-somatique de 
lhomme est envisagée sous un double jour. C’est l’activité donnée par 
Dieu et appartenant a la création qui vise le bien commun et la gloire 
divine, mais c’est aussi la vie profane, corrompue, dominée par le péché, 
en proie 4 la mort et 4 la condamnation éternelle. 


Cette pensée, fusion du concept totus homo des Réformateurs et 
de la psychologie aristotélicienne, est confrontée pour la premiére fois, 
dans le Socinianisme, avec une conception rationaliste de "homme. La 
quasi-totalité des principes que nous venons d’énoncer fut mise en cause 
puis refusée comme superstitieuse et contraire 4 la raison. On se 
basa sur une conception de l*homme fondamentalement différente, 
placée dans le cadre d’une théologie qui se voulait scripturaire, mais 
en fait principalement influencée par des sources extra-bibliques, par 
lhumanisme et le rationalisme antitrinitaire. 


Dans la pensée socinienne, l’immortalité ne peut en aucune fagon 
faire partie de la nature humaine. Dés Yorigine, ’homme est mortel. 
La mort est un événement naturel auquel, dés la création, "homme est 
sujet. Elle n’est pas conséquence du péché. La mort n’est rien d’autre 
que l’arrét du mécanisme corporel, l’abolition de l’existence humaine. 
Et, partant de 14, la résurrection dont parle la foi chrétienne est une 
nouvelle création, sans rapport avec ce qui existait auparavant. ” Resur- 
rectio et resurgere nihil aliud est, quam ex non existente iterum 
existere”. (1) 


Et les Sociniens rejettent de méme Vidée d’une justice originelle. 
D'aprés eux, la justitia présuppose une décision de la volonté ou plutét 
plusieurs actes de volonté. Par l’action juste, "homme est justifié. Une 
justice ”co-créée” est impensable sous cet aspect : la volonté d’Adam 4 
l'état primitif n’était pas encore éprouvée. Il était innocent et avait sa 
place dans la zone neutre de |’ ’au-dela du bien et du mal”. L’idée d’une 
harmonie primitive avec la loi divine et la connaissance innée de cette 
loi sont refusées. Avant la promulgation de la loi, les conditions d’une 
justice humaine n’existaient pas. Ce n’est qu’aprés la mise a |’épreuve 
concréte de cette volonté que l-homme pouvait devenir juste en s 
décidant a faire le bien. 


De méme, le péché est en corrélation avec les actes particuliers de la 
volonté. Le péché originel dans son sens traditionnel — perte de la 
ressemblance 4 Dieu et corruption de la volonté — n’existe pas. La 


1) Smatcius, cité d’aprés Gerhard, Loci, XVII, 52 a, éd. Cotta. 
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transgression d’Adam ne pouvait entrainer des effets dépravants pour 
sa propre nature, et encore moins pour tout le genre humain. Ce serait 
incompatible avec la manifesta ratio. La concupiscence appartient a la 
nature de ’homme et ne peut, par conséquent, étre considérée comme 
un péché. Ce qui est “naturel” ne peut étre péché. Seul un acte de la 
volonté contraire 4 la loi peut étre qualifié de peccatum. II est donc 
impossible que, dés sa naissance, l"homme soit, au jugement divin, un 
transgresseur. "Cum ad culpam constituwendam propria voluntas ejus, 
qui in culpa futurus sit, omnino requiratur ; poena vero sine antecedente 
culpa esse non possit, nullo modo videtur dici posse, in homine dum 
nascitur, ullam sive culpam sive poenam locum habere posse, cum is 
propriae voluntatis tunc nullum usum habeat, nec antea habere 
potuerit”. (1) Mais, de ce point de départ, il peut étre aussi question, 
dans un certain sens, d’un péché “hérité” : par des actions pécheresses 
souvent répétées, se constitue un habitus peccandi, qui n’est pas seu- 
lement chez individu la manifestation d’une inclination au mal, une 
pronitas ad peccandum ou cupiditas, mais aussi un héritage de la 
corruptio humaine. ”Homines saepius peccando peccandi habitum 
contraxere, et seipsos corrupere, eamque corruptionem ad posteros, per 
seminis propagationem transmisere, atque etiamnum transmittunt”. (2) 
Ce point de vue, correct en lui-méme et psychologiquement bien fondé, 
montre — nous le notons entre parenthéses — combien ambigu est le 
terme de péché héréditaire” (3), lorsqu’il est placé dans la bouche 
des théologiens augustino-réformés. Le latin parle du peccatum originis 
ou peccatum originale, sans mention aucune d’hérédité biologique. En 
fait, Pinterprétation populaire de la doctrine ecclésiastique relative au 
péché héréditaire s’approche bien souvent davantage de celle des 
Sociniens que de celle de Saint Augustin. Cela est di peut-tre, en 
partie, 4 une terminologie inexacte. Quoi qu’il en soit, le péché, tel 
qvil est compris ci-dessus, implique l’absence d’une relation intérieure 
entre le péché et la mort. La mort n’est pas punition du péché, ni cor- 
ruption de la nature humaine ou destruction d’une immortalité primi- 
tive. Mais il consiste en des actes concrets qui certes entrainent, par 
punition l’égarement de l’homme, rendu ignorant, loin du chemin de la 
vie éternelle. Il ne peut néanmoins le priver de ses facultés naturelles 
a faire le bien. C’est avec raison que J. Gerhard remarque que cette 
doctrine n’est pas étrangére a la négation de la satisfaction” du Christ : 


1) Socinus, Praelectiones theol. [V, O.F.P. I, 540 a. 
2) ibid. V. 542 a. 


3) Pour garder tout son sens au texte, nous avons adopté, dans les lignes qui suivent, 
la traduction littérale “péché héréditaire” qui n'est autre, en francais, que le “péché originel””. 
L'ambiguité des termes, indiquée par l'auteur n’existe donc pas en frangais ; cependant il 

aut reconnaitre que, malgré la propriété de l'expression “péché originel”, on |'interpréte 
souvent dans le sens d'une hérédité. (N. d. T.). 
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si la mort du Christ doit étre expiatoire, cela présuppose que la mort 
est la punition du péché ; elle est assumée par le Christ non pour ses 
propres péchés, mais en substitution pour toute l’humanité. Si J’on 
rompt la liaison péché-mort, tout le fondement de la doctrine de la 
satisfaction s’écroule. Quand Socin refuse l’idée d’une justification 
imputative, c’est la conséquence de son anthropologie. Certes pour lui, 
justificare dans le Nouveau Testament signifie bien justum pronunciare, 
pro justo habere. Mais il ne le comprend pas dans le sens d’une impu- 
tation de la justitia Christi, mais comme une simple remise de la dette 
par la grace et la miséricorde divines. La régénération coincide avec un 
changement réel de la raison et de la volonté qui s’effectue sous |’in- 
fluence de la doctrine du Christ. En raison de la modification de la vie 
psychique, nécessairement consciente, la relation ”régénération-baptéme 
des enfants” ne peut étre maintenue. C’est la doctrine du Christ 
comprise rationnellement qui ouvre le chemin vers la vie éternelle. 
L’amélioration morale, rendue possible par la nouvelle connaissance de 
Dieu, est le contenu de la vie nouvelle du chrétien sur la terre. 


L’opposition profonde entre l’anthropologie biblique de la Réforme 
et celle du rationalisme pose de trés graves problémes au Christianisme 
d’aujourd’hui. Ils méritent d’étre précisés et discutés. 


Dans l’ancienne tradition chrétienne, on a souvent remarqué un 
certain parallélisme entre Ja justice et le péché originel, et la nouvelle 
création de la foi. Dans la chute, homme perd sa ressemblance ”co- 
créée” 4 Dieu, et de celle-ci avant tout la justitia originalis. Mais tout 
lui est rendu dans la justification : La pleine réalisation de cette res- 
semblance a Dieu n’apparaitra toutefois que lors de la résurrection des 
morts. D’ow il ressort, malgré les divergences, un consensus sur la qualifi- 
cation fondamentale de ’homme, la conception d’un homo theologicus 
qui ne peut étre compris dans les catégories habituelles de la psychologie. 
Ii est identique a l’individu, l’étre concret, et en méme temps il ne lest 
pas. Nous dirons qu’il meurt a l’existence terrestre et humaine pour 
étre créé 4 nouveau, qu’il est condamné 4 mort mais ressuscité de la 
mort. L’homo theologicus ext Thomme complet, corps et ame, passé 


et avenir, et cependant homme régénéré n’est pas encore entiérement 
cet homo. 


Dans la formule connue "simul justus et peccator” se résume tout 
le probléme de l’anthropologie chrétienne. Mais il importe de ne pas 
considérer uniquement cette formule comme une construction spécu- 
lative destinée 4 fonder la doctrine de la justification. I] faut aussi la 
voir dans le contexte de toute l’anthropologie théologique. Alors seu- 
lement pourra apparaitre dans sa plénitude la pensée cachée de cette 
formule. L’homme "simul justus et peccator”, c’est Phomme régénéré, 
croyant. De ’homme non régénéré, on ne peut pas dire dans le méme 
sens qu'il soit ’justus”. La signification de la formule n’est donc pas 
que tout homme est a la fois bon et mauvais, énoncé applicable 4 
ensemble de l’humanité. Elle met en cause la substance de "homme 
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entier tel qu’il est devant Dieu, et non la qualité des actes de sa volonté. 
Qn peut parler ici — comme le fit parfois Luther — d’une volonté 
intérieure, cachée, qui édifie homme et détermine toute activité de 
sa volonté. La réalité profonde de ’homme et sa raison d’étre demeurent 
cachés et inaccessibles pour lui comme pour autrui. Or les termes 
théologiques ” peccator” et ” justus” se référent justement a cette qualité 
cachée et intérieure qui édifie Phomme. C’est pourquoi ils ne peuvent 
étre définis en termes psychologiques. Ils ne font pas partie de la 
*conscience” de homme. Ils ne sauraient non plus étre considérés 
comme une simple référence 4 l"homme spirituel et abstrait, car ils ont 
trait aussi 4 homme concret. D’autre part, ils ne sont pas uniquement 
des “termes de relation” qui ne décriraient, pour ainsi dire, que la 
situation extérieure de homme. S’ils étaient compris de cette maniére, 
leur véritable contenu en serait falsifié, car les termes ”peccator” et 
”justus” expriment en fait, d’une part, la réalité concréte de ’homme 
psycho-somatique et, d’autre part, non seulement les relations entre 
Dieu et Phomme, mais aussi |’ ”essence” de homme. 


La signification profonde de ”peccator” et ”justus” ne peut étre 
donnée par la psychologie, ni par une théorie théologique générale. 
Ces termes ne seront compris convenablement qu’englobés dans le 
contexte biblique de histoire du salut d’ow ils ont été sortis. Rien ne 
le montre plus clairement que l’exemple de l’interprétation erronée de 
lanthropologie chrétienne qui a pour bases le rationalisme et lidé- 
alisme. Ainsi, ” peccator” exprime la participation de ’homme au péché 
originel, 4 la chute d’Adam, et c’est sous cet angle qu'il faut le consi- 
dérer pour en comprendre le contenu. I] en va de méme pour 
lexpression ”justus”, inséparable de l’idée de justice originelle, dans 
laquelle ’homme a été créé et qui est rétablie par le Christ. L’homme 
est justifié devant Dieu par une imputatio justitie Christi ; c’est-a-dire, 
par la foi en Christ la justitia originalis est rétablie. Comme la justice 
originelle, la justice chrétienne ne met pas en cause la qualité des 
résolutions et des actes de la volonté, mais elle est harmonie avec Dieu, 
donnée par lui dans la création, et en conformité avec sa volonté selon 
laquelle ’homme doit lui étre agréable. Et si l’on exprime en cate- 
gories anthropologiques, ces termes n’ont de valeur que pour Pétre 
intérieur, c’est-a-dire "homme vu sous l’angle de sa relation 4 Dieu qui 
englobe toute son existence. Les termes ”peccator” et ”justus” s’ap- 
pliquent & "homme en général, le totus homo, qui est en meme 
temps homo theologicus, c’est-a-dire un étre qui ne peut étre décrit © 
authentiquement que dans ¢a relation avec Dieu. La signification de 
“homme” dans ce contexte est au fond indéfinissable. Si on le regarde 
seulement comme un étre psycho-somatique, comme un individu 
limité 4 Iui-méme, les catégories employées conviennent mal. Il va de 
soi qu’une conception biblico-théologique de homme doit correspondre 
a anthropologie trouvée dans la Bible. Or homme de la Bible se 
trouve du début a la fin en relation directe avec Dieu. Non qu'il le 
connaisse toujours ou qu’il obéisse toujours a sa volonté, mais il ne 
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si la mort du Christ doit étre expiatoire, cela présuppose que la mort 
est la punition du péché ; elle est assumée par le Christ non pour ges 
propres péchés, mais en substitution pour toute l’humanité. Si I’on 
rompt la liaison péché-mort, tout le fondement de la doctrine de la 
satisfaction s’écroule. Quand Socin refuse VPidée d’une justification 
imputative, c’est la conséquence de son anthropologie. Certes pour lui, 
justificare dans le Nouveau Testament signifie bien justum pronunciare, 
pro justo habere. Mais il ne le comprend pas dans le sens d’une impu- 
tation de la justitia Christi, mais comme une simple remise de la dette 
par la grace et la miséricorde divines. La régénération coincide avec un 
changement réel de la raison et de la volonté qui s’effectue sous |’in- 
fluence de la doctrine du Christ. En raison de la modification de la vie 
psychique, nécessairement consciente, la relation ”régénération-baptéme 
des enfants” ne peut étre maintenue. C’est la doctrine du Christ 
comprise rationnellement qui ouvre le chemin vers la vie éternelle. 
L’amélioration morale, rendue possible par la nouvelle connaissance de 
Dieu, est le contenu de la vie nouvelle du chrétien sur la terre. 


L’opposition profonde entre l’anthropologie biblique de la Réforme 
et celle du rationalisme pose de trés graves problémes au Christianisme 
d’aujourd’hui. Ils méritent d’étre précisés et discutés. 


Dans l’ancienne tradition chrétienne, on a souvent remarqué un 
certain parallélisme entre la justice et le péché originel, et la nouvelle 
création de la foi. Dans la chute, homme perd sa ressemblance ”co- 
créée” & Dieu, et de celle-ci avant tout la justitia originalis. Mais tout 
lui est rendu dans la justification : La pleine réalisation de cette res- 
semblance 4 Dieu n’apparaitra toutefois que lors de la résurrection des 
morts. D’ow il ressort, malgré les divergences, un consensus sur la qualifi- 
cation fondamentale de ’homme, la conception d’un homo theologicus 
qui ne peut étre compris dans les catégories habituelles de la psychologie. 
Ii est identique a l’individu, l’étre concret, et en méme temps il ne lest 
pas. Nous dirons qu’il meurt 4 l’existence terrestre et humaine pour 
étre créé 4 nouveau, qu’il est condamné 4 mort mais ressuscité de la 
mort. L’homo theologicus est homme complet, corps et Ame, passé 


et avenir, et cependant homme régénéré n’est pas encore entiérement 
cet homo. 


Dans la formule connue "simul justus et peccator” se résume tout 
le probléme de l’anthropologie chrétienne. Mais il importe de ne pas 
considérer uniquement cette formule comme une construction spécu- 
lative destinée 4 fonder la doctrine de la justification. Tl faut aussi la 
voir dans le contexte de toute l’anthropologie théologique. Alors seu- 
lement pourra apparaitre dans sa plénitude la pensée cachée de cette 
formule. L’homme "simul justus et peccator”, c’est "homme régénéré, 
croyant. De homme non régénéré, on ne peut pas dire dans le méme 
sens qu'il soit ”justus”. La signification de la formule n’est donc pas 
que tout homme est 4 la fois bon et mauvais, énoncé applicable 4 
ensemble de humanité. Elle met en cause la substance de "homme 
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entier tel qu’il est devant Dieu, et non la qualité des actes de sa volonté. 
Qn peut parler ici — comme le fit parfois Luther — d’une volonté 
intérieure, cachée, qui édifie ’homme et détermine toute activité de 
sa volonté. La réalité profonde de homme et sa raison d’étre demeurent 
cachés et inaccessibles pour lui comme pour autrui. Or les termes 
théologiques ” peccator” et ” justus” se référent justement a cette qualité 
cachée et intérieure qui édifie ’homme. C’est pourquoi ils ne peuvent 
étre définis en termes psychologiques. Ils ne font pas partie de la 
*conscience” de homme. Ils ne sauraient non plus étre considérés 
comme une simple référence 4 l"homme spirituel et abstrait, car ils ont 
trait aussi 4 "homme concret. D’autre part, ils ne sont pas uniquement 
des “termes de relation” qui ne décriraient, pour ainsi dire, que la 
situation extérieure de "homme. S’ils étaient compris de cette maniére, 
leur véritable contenu en serait falsifié, car les termes ”peccator” et 
*justus” expriment en fait, d’une part, la réalité concréte de homme 
psycho-somatique et, d’autre part, non seulement les relations entre 
Dieu et Phomme, mais aussi |’ essence” de ’homme. 


La signification profonde de ”peccator” et ”justus” ne peut étre 
donnée par la psychologie, ni par une théorie théologique générale. 
Ces termes ne seront compris convenablement qu’englobés dans le 
contexte biblique de histoire du salut d’ow ils ont été sortis. Rien ne 
le montre plus clairement que l’exemple de l’interprétation erronée de 
lanthropologie chrétienne qui a pour bases le rationalisme et l’idé- 
alisme. Ainsi, ” peccator” exprime la participation de "homme au péché 
originel, 4 la chute d’Adam, et c’est sous cet angle qu’il faut le consi- 
dérer pour en comprendre le contenu. I] en va de méme pour 
lexpression ”justus”, inséparable de T’idée de justice originelle, dans 
laquelle homme a été créé et qui est rétablie par le Christ. L’homme 
est justifié devant Dieu par une imputatio justitie Christi ; c’est-a-dire, 
par la foi en Christ la justitia originalis est rétablie. Comme la justice 
originelle, la justice chrétienne ne met pas en cause la qualité des 
résolutions et des actes de la volonté, mais elle est harmonie avec Dieu, 
donnée par lui dans la création, et en conformité avec sa volonté selon 
laquelle homme doit lui étre agréable. Et si l’on exprime en caté- 
gories anthropologiques, ces termes n’ont de valeur que pour Pétre 
intérieur, c’est-a-dire "homme vu sous l’angle de sa relation 4 Dieu qui 
englobe toute son existence. Les termes ”peccator” et ”justus” s’ap- 
pliquent 4 ’homme en général, le totus homo, qui est en méme 
temps homo theologicus, c’est-a-dire un étre qui ne peut étre décrit | 
authentiquement que dans ¢a relation avec Dieu. La signification de 
“homme” dans ce contexte est au fond indéfinissable. Si on le regarde 
seulement comme un étre psycho-somatique, comme un individu 
limité 4 lui-méme, les catégories employées conviennent mal. Il va de 
soi qu’une conception biblico-théologique de homme doit correspondre 
a Panthropologie trouvée dans la Bible. Or homme de la Bible se 
trouve du début a la fin en relation directe avec Dieu. Non qu'il le 
connaisse toujours ou qu’il obéisse toujours @ sa volonté, mais il ne 
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tient son titre d’homme que de sa relation et de sa dépendance réelle 
a Dieu grace auxquelles il est décrit et compris comme “homme”. Car 
cette relation 4 Dieu n’est pas une simple “partie” de ’homme mais 
appartient 4 l’essence de homme ; elle n’est pas purement et sim- 
plement relation, mais elle est aussi équivalence a l’essence intérieure de 
homme. Sa rupture entraine la dépravation de la nature, et son réta- 
blissement opére le renouvellement de homme et lui donne la vie. 


L’autre interprétation, rationaliste, de la théologie, qui pergait 
déja dans le Socinianisme, abolit, avec l’enseignement traditionnel, les 
fondements de l’anthropologie biblico-théologique. L’homme, prétendu 
subjectum theologiae, n’est plus le méme que dans l’ancienne tradition 
chrétienne. Toute notion d’un homo theologicus disparait. Dans tous 
les domaines de l’anthropologie biblique, on peut constater combien 
fortes sont les répercussions de cette autre interprétation sur tout 
l'ensemble des problémes théologiques. 


Ici ’homme est considéré comme un étre spirituel, mais d’une 
maniére tout a fait empirique, individualiste. La conception psycho- 
logique de Yintellect et de la volonté, en tant que forces principales 
et centrales de l’éme est appliquée sans restriction aux énoncés 
théologiques. L’anthropologie traditionnelle de la _ théologie est 
transcrite dans les catégories de la vie psychique ordinaire, seule 
saisissable pour la psychologie. 


Il a été question du rejet des principes de justitia originalis et de 
peccatum originis. La doctrine de la justice imputative de la foi subit 
un changement considérable. Remarquons également une opposition 
vigoureuse a |’enseignement traditionnel sur la connaissance naturelle 
de Dieu et sur la lex naturalis. Tout cela ne laisse aucun doute sur la 
différence fondamentale de cette pensée avec celle de la tradition 
augustino-réformée en ce qui concerne l’homme naturel et l"homme 
régénéré. Les grandes lignes de la théologie socinienne peuvent étre 
rendues 4 peu prés de la fagon suivante : 


L’homme, atteint par la prédication de la révélation divine, vit 
dans l’ignorance de la voie menant 4 la vie éternelle. Sa volonté est 
capable de vouloir le bien, mais il ne peut pas toujours l’accomplir, 
car, 4 la longue, l’habitude du péché lui a valu un habitus peccati. 
Cependant la volonté elle-méme n’est pas atteinte par le péché. Or, c’est 
le devoir de la religion chrétienne de montrer 4 "homme le bon chemin 
de l'immortalité. Ce chemin est la connaissance révélée de Dieu et du 
Christ, qui non seulement illumine intellectuellement mais aussi 
conforme nos pensées et nos actions 4 la volonté divine. Seule la foi 
vivante — coincidant avec cette connaissance qui transforme la volonté 
—- conduit au salut. Croire, dans ce contexte, ne signifie pas seulement 
avoir confiance dans les promesses divines, mais aussi obéir 4 la nou- 
velle loi du Christ. La vie éternelle n’est donnée, en effet, qu’en 
récompense 4 une pieuse conduite. A l’aide de la grace divine, l’habitus 
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peccati est surmonté, de sorte que les péchés accidentels du chrétien 
ne relévent pas de la mauvaise volonté, mais de la faiblesse. D’aprés 
ce principe, tout homme posséde les conditions naturelles nécessaires 
a lobéissance aux commandements divins. I] a, sans aucun doute, un 
liberum arbitrium, bien que les forces de cette volonté a pratiquer le 
bien soient souvent trés faibles. L’aide divine se manifeste par la 
révélation, les promesses et les menaces de Dieu, et par le fait que la 
loi est inscrite au coeur des fidéles et que la volonté est incitée direc- 
tement 4 l’exercice de la vertu et de la piété. 


Dans ce systéme, tout s’accorde avec la conception rationnelle et 
psychologique. Toute l’anthropologie se trouve réduite aux données 
suivantes : homme est doué d’un intellect et d’une volonté, puissances 
fondamentales de lame. Aussi, dans cette perspective, est-il facile de 
concevoir qu’il y ait un effet immédiat de I’Esprit divin et que homme 
spirituel soit destiné 4 l’immortalité, c’est-a-dire 4 la vie éternelle. La 
rédemption n’a rien 4 voir avec le corps qui est mortel et détruit par 
la mort, et qui ne fait pas partie de l’essence de homme. ”Hominem 
esse, non quem videmus, sed animam ipsius, quae non apparet”. (1) 
Péché, rédemption, régénération, justification sont uniquement des mani- 
festations de la vie naturelle de la volonté de homme. Le péché est la 
transgression de la loi divine ; la rédemption est le pardon des péchés 
commis antérieurement. Au pardon est liée une modification (mutatio) 
des puissances de l’Ame par l’action de l’Esprit, qui donne de nouvelles 
forces pour une conduite vertueuse. Par cette nouvelle obéissance, 
homme est justifié et obtient la récompense de l’immortalité. (2) 


Dans l’ancienne tradition chrétienne et dans la tradition rationa- 
liste, se confrontent deux anthropologies. D’un cété, c’est Thomo 
theologicus qui se trouve dés Yorigine en relation immédiate avec Dieu. 
Méme dans son hostilité envers Dieu, sa nature se trouve étre encore 
déterminée par cette relation. De l’autre cété, c’est homme rationnel 
qui, au fond, n’a rien 4 voir avec Dieu, jusqu’a ce que, par la révélation 
divine, le chemin lui soit ouvert 4 une vie supérieure vouée 4 la vertu. 


La question décisive est de savoir quelle est la conception qui 
correspond le mieux a l’anthropologie biblique. Le Socinianisme a fait 
lessai — et il en était conscient — de concilier son image rationaliste 
de homme avec le contenu des Saintes Ecritures. Or il est évident que 
de vouloir harmoniser toute la Bible avec les convictions habituelles et 
les idées de la raison doit conduire inévitablement a de fausses exégeses 
et 4 des inconséquences frappantes. Il en va de méme pour l’anthro- 
pologie, o& en passant sous silence d’importants aspects de la pensée 
biblique on essaie de sauvegarder la vraisemblance rationnelle en forgant 
les interprétations. Nous ne pourrons pas donner ici d’exemples d’exé- 
géses en particulier, mais il ressort de ce qui a été dit que le point de 


(1) Socinus, De primo homine, cité par Quenstedt 1, 517. 
(2) Cf. par ex. Socinus, Summa religionis christianae, O.F.P. 1, 281 a. 
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départ rationaliste ne peut guére contribuer 4 mieux comprendre |e 
message de la Bible quand elle parle du péché, de la rédemption, de la 
relation Adam-Christ, du vieil et du nouvel homme, de la régénération 
ou de la conversion. Et ne pourrait-on pas aller jusqu’a dire que presque 
toujours le rationalisme doit passer 4 cété de l’essentiel pour aboutir 
a de trés graves fautes d’interprétation. L’image que se font les temps 
modernes de "homme est beaucoup plus complexe que celle, désuéte, 
des rationalistes. Mais elle a gardé fidélement certaines des conceptions 
rationalistes et jusque-la elle n’en reste pas moins étrangére 4 
limage biblique de ’homme que Il’ancienne conception socinienne. 


Par cette vieille controverse entre l’orthodoxie et le Socinianisme, 
on peut prendre conscience de influence de l’anthropologie sur les 
questions théologiques. La théologie de nos jours, en rompant avec les 
idées anthropologiques fondamentales de l’ancienne tradition chré- 
tienne, s’est éloignée non seulement de certaines idées augustiniennes ou 
luthériennes, mais aussi de certaines données bibliques. La conception 
augustino-réformée de l"homme se fonde sur l’idée d’un homo theolo- 
gicus qui se trouve en relation immédiate avec Dieu et ne peut étre 
compris que sous cet angle-la. Ce n’est pas seulement une pensée 4 
Yappui de laquelle on pourrait trouver quelques passages bibliques, 
mais bien une condition préalable et fondamentale du kerygma et de 
toute la doctrine biblique du salut. 


Benct HarEcciunp, Lund. 





Remarques actuelles sur le culte de |’Eglise 


Pour trois raisons au moins, l’Eglise est invitée aujou'rd’hui a 
réexaminer le probléme du culte : d’abord & cause de ce qu’on a appelé 
le ’renouveau biblique”, ensuite en raison de l’agonie de la chrétienté, 
enfin parce que les laics demandent a bon droit d’assumer dans I’Eglise 
des responsabilités mieux définies. 

Le renouveau biblique nous oblige, sous peine d’infidélité, de 
courir tout 4 nouveau le risque de mesurer A la Parole vivante de Dieu 
l'ensemble de la foi et de la vie de l’Eglise, donc aussi son culte. Quand 
Dieu fait 4 son peuple la grace de lui répéter 6a Parole avec une vigueur 
nouvelle, il intervient en effet moins pour approuver que pour redresser 
l’Eglise, pour la purifier et ’armer en vue des combats qui I’attendent. 
Il dépend de nous d’accepter cette reprise en main, de ne pas aiguiller 
sur la voie de garage de débats purement académiques la redécouverte 
de la révélation. En d’autres termes, aujourd’hui comme aux jours du 
roi Josias, un renouveau biblique doit étre d’abord un temps de 
repentance et de décisions dignes de cette repentance. Ces décisions sont 
facilitées parce que ce renouveau a décrispé la tension entre les divers 
confessions et a ébranlé la sécurité, la bonne conscience, la propre justice 
de chacune d’elles. La voie est donc ouverte pour des actions réforma- 
trices raisonnées, audacieuses et volontaires, 4 la condition d’éviter deux 
tentations : sur la droite la tentation de consolider par un confessio- 
nalisme détestable ce que précisément la Parole de Dieu met en 
question ; sur la gauche la tentation de saper, par un illuminisme tout 
aussi détestable, les constantes institutionnelles de l’Eglise. Le XVI 
siécle doit nous servir ici de lecon. 


L’agonie de la chrétienté raméne PEglise, momentanément du 
moins, 4 une situation minoritaire, situation qui a peut-étre toujours été 
la sienne, mais qui était camouflée pendant des siécles parce que cette 
minorité imposait & l'ensemble de la population un style, une disci- 
pline, une conscience et des coutumes chrétiennes. Aujourd’hui, ce n’est 
plus le cas, sauf pour les cérémonies ecclésiastiques sur lesquelles le 
folklore a le plus de prise : le baptéme, la confirmation, le mariage et 
Penterrement. I] serait certes blasphématoire vis-a-vis de Dieu et inju- 
rieux vis-4-vis de nos contemporains de réduire TEglise 4 ceux qui 
participent 4 Peucharistie ; il n’empéche pourtant que la liberté laissée 
aux paroissiens d’assister ou non au culte dominical — davantage sans 
doute que le désarroi et les fatigues nerveuses des temps modernes — a 
considérablement rétréci les assemblées liturgiques. Malgré la portée 
missionnaire indéniable du service divin lui-méme (cf. 1 Cor. 14.23 ss), 
il ne #agit pourtant pas de revoir le probléme et la forme du culte 
pour en faire d’abord un moyen d’évangélisation ; mais il s’agit de ee 
rendre compte que ceux qui, pour venir au culte, doivent remporter sur 
leur fatigue, leur paresse, leur besoin d’évasion, leur esprit grégaire, 
leur crainte du qu’en dira-t-on, tant de victoires, ont le droit de réel- 
ement participer au culte. 
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La promotion des laics 4 une conscience plus aigué de leur vocation, 
résultat logique de ce que nous venons de voir, est une troisiéme raison 
pour laquelle l’Eglise doit réexaminer sa pratique liturgique : il n’est 
pas normal en effet que ceux 4 qui Dieu fait confiance pour illustrer 
dans le monde la joie, la liberté et la discipline du salut, ne soient pas 
appelés, dans le culte, 4 prendre conscience de leur unité, et a se pré- 
senter ensemble devant Dieu, dans l’exercice de leur “sacrificature 
royale”. Car le culte est par excellence le lieu d’exercice du sacerdoce 
universel, de cette possibilité qui est donnée a l’Eglise en tant que corps 
de représenter le monde devant Dieu “pour lui offrir des sacrifices 
spirituels agréables par Jésus-Christ” (1 Pie. 2.5). 


Il ne saurait étre question, ici, d’esquisser soit une histoire, soit une 
doctrine du culte de l’Eglise. Pour fonder quelques remarques pra- 
tiques, il suffira de dresser trés briévement ce qui me parait étre le bilan 
des nombreuses recherches exégétiques, historiques et systématiques 
qui, ces derniers temps, ont été faites sur le culte ou 4 propos du culte. 
On peut, ici, compter au moins les éléments suivants, dont beaucoup 


n’ont entre eux pas de lien logique, tant est riche et variée la doctrine 
biblique du culte. 


1) C’est Dieu qui veut le culte. Pour le rendre possible, pour 
permettre aux hommes de paraitre devant lui sans mourir et de 
reprendre la place que leur péché leur avait fait perdre, il a sacrifié 
son Fils unique. La croix du Christ, par laquelle le monde a été récon- 
cilié avec Dieu, est la condition absolue du culte chrétien. 


2) Le monde entier n’est ni conscient ni reconnaissant de cette 
réconciliation. Seule l’Eglise en est consciente et reconnaissante. C’est 
pourquoi elle est seule a célébrer le vrai culte. Mais cette solitude est 
substitutive et provisoire. Substitutive parce que c’est au nom de tous 
les ignorants et de tous les révoltés aussi que I’Eglise se présente devant 
Dieu ; provisoire parce que Dieu prépare le jour ou V’ensemble de 
sa création, renouvelée par Esprit Saint, célébrera sa gloire et son 
amour. En ce sens, le culte de l’Eglise est pour le monde 4 la fois une 
mise en question et une promesse. 


3) Dans le culte, Dieu demande a son peuple de se souvenir de 
ce qu’il a fait pour lui en envoyant son Fils sur la terre. Ce souvenir est 
beaucoup plus qu’un exercice de mémoire ou une information his 
torique : c’est une re-présentation, une actualisation du temps unique 
ou Jésus, accomplissant les promesses de T’ancienne alliance, est née, 
a vécu, est mort et ressuscité pour le salut du monde, c’est une particl- 
pation réelle au temps de T’incarnation. 
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4) Dans le culte, Dieu demande 4 son peuple de se réjouir du 
Royaume qu’il viendra établir au dernier jour pour mettre 4 jamais 
fin aux larmes, & la mort, aux deuils, aux cris et aux souffrances 
(Apoc. 21.4). Cette joie est beaucoup plus qu’un exercice de prémo- 
nition et tout autre chose qu’un réve : c’est une anticipation de la 
paix, de la lumiére, de la liberté, de ordre du régne de Dieu, une 
participation réelle au temps de la parousie. 


5) Cette actualisation du passé et cette anticipation de l’avenir 
ne sont possibles dans le culte que parce que Jésus-Christ y est lui- 
méme présent hic et nunc, et que le Christ d’aujourd’hui est le méme 
que celui d’hier et de demain. En lui les temps aussi sont récapitulés. 


6) Dans le culte, ’Eglise rencontre donc le Christ. C’est le jour 
et ’heure ot il lui donne rendez-vous pour lui parler et l’écouter, pour 
lui fixer son devoir et recevoir son hommage, pour se donner 4 elle 
et Paccueillir, bref pour entrer avec elle dans un dialogue vivant. 


7) De ce fait, c’est dans le culte et par le culte que se joue en 
somme la vraie histoire, qui est histoire du salut, l’histoire de la 
rencontre du Seigneur et des hommes. C’est 4 partir de 14 que la volonté 
de Dieu veut d’ordinaire se faire connaitre au monde ; c’est 1a aussi 
que Dieu veut d’ordinaire recueillir les élans, les soupirs, les appré- 
hensions, les craintes et les espoirs du monde. En ce sens, et comme on 
Ia déja dit plus haut, le culte est, pour I’Eglise le lieu par excellence ot 


elle s’exerce dans son devoir de sacrificature royale. (1) 


8) Le culte est ’endroit et le moment ow I’Eglise devient elle- 
méme, ot elle apparait pour ce qu’elle est essentiellement : le corps 


(1) A ce propos, il peut étre utile de faire la parenthése suivante : ce qu'on appelle 
d'ordinaire le “sacerdoce universel” n'est pas une doctrine du Nouveau, mais de l'Ancien 
Testament. Quand Saint Pierre ou l’auteur de I’Apocalypse en parlent, ils ne font que citer 
le texte d’Exode 19 ot Dieu rencontre son peuple, au Sinai, par la médiation de Moise. Ce 
fameux “sacerdoce universel” ne s‘inscrit donc pas dans une polémique contre la nécessité, 
pour I'Eglise, d’avoir des ministres mis & part du reste des fidéles ; il n’autorise pas davan- 
tage une rencontre individuelle avec Dieu hors de toute référence ecclésiale : il donne a 
'élection de l'Eglise son réle qu'il faut bien appeler médiateur, sacerdotal ; il ssitue donc 
l'Eglise par rapport 4 Dieu et au monde. Il indique que c'est par ce peuple élu, s'il demeure 
dans l'alliance divine, que Dieu veut étre présent sur cette terre qui lui appartient tout 
entiére (Ex. 19.5), que c'est par lui qu'il veut faire annoncer au monde ses vertus de 
Sauveur (1 Pi. 2.9), que c'est par lui qu'il veut exercer son régne (Apoc. 5.10). et que 
c'est de lui qu’il regoit la seule offrande du monde qui lui soit agréable, parce qu'elle lui est 
présentée au nom de Jésus-Christ (1 Pi, 2.5). Et tout cela parce que Dieu a approuvé son Fils 
qui a donné a I'Eglise, son corps, accés & sa propre sacrificature et & sa propre royaute 
(Apoc. 1.6). Maintenant o& prend fin la confusion entre I'Eglise et le monde qui menacait 
automatiquement la chrétienté, maintenant donc ou le caractére sacerdotal de I'Eglise n'a plus 
besoin de se réfugier dans les seuls ministres, mais apparait de nouveau comme un privilege 
de I'Eglise entire faisant face au monde, il faudrait avoir le courage de se débarrasser 
une bonne fois de toutes les interprétations polémiques auxquelles ces textes, a tort, ont 
donné lieu. Le “sacerdoce universel” n'est pas le lieu ot la doctrine des ministéres dans 
'Eglise prend sa source, c'est au contraire une des descriptions, et peut-étre la plus profonde, 


du ministére de I'Eglise dans le monde. 
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du Christ. Par la prédication de la Parole de Dieu, par la célébration 
des sacrements, par l’autodédicace des fidéles au service du Seigneur 
(Rom. 12.1) un vrai miracle sopére, par lequel est dégagé des contin. 
gences historiques le peuple méme de Dieu. C’est pourquoi le culte 
transcende les barriéres que les hommes ont coutume de dresser entre 
eux pour se protéger les uns des autres, et fait apparaitre, ne serait-ce 


qu’en pointillé, ce seul homme nouveau dont saint Paul parle aux 
Ephésiens (2.15). 


9) Le culte est l’oasis et le moment ot l’Eglise se ravitaille pour 
poursuivre son Exode d’un éon 4 l’autre, la halte réguliére ot elle refait 
ses forces, et d’ou elle pourra repartir avec courage pour une nouvelle 
étape. Mais c’est aussi le lieu et le moment ou, comme les soixante-dix 
disciples au retour de leur mission, elle vient se réjouir devant son 
Seigneur de la force qu’il lui a donnée, des victoires qu’elle a remportées, 
de sa certitude d’étre une troupe dont les noms sont inscrits dans les 
cieux (Luc 10.17 ss). C’est encore le lieu et le moment ow, soutenue 
par le Seigneur lui-méme, comme le blessé de la parabole du bon 
Samaritain, elle atteint l’auberge ot lon saura la remettre sur pied. 
En d’autres termes, i] faut comprendre le culte selon le mouvement de 
la vie de lEglise, et le situer en particulier dans tension ot |’Eglise 
se trouve zwischen den Zeiten, entre les siécles : parcourant encore le 
siécle présent avec ses dangers, ses mirages, ses guet-apens, la faim et 
la soif qu’il donne d’un autre monde, et pourtant éclairée déja, ayant 
part déja a YEsprit Saint, goiitant déja, par la bonne Parole de Dieu, 
les puissances du siécle 4 venir (Hebr. 6. 4s). On pourrait dire aussi 
que le culte est le moment et le lieu ot, pour notre pardon et notre 
joie, le siécle A venir atteint déja le monde présent et s’y taille un 
morceau qu’il transforme, pour parler comme Ramuz, en “terre du 
ciel”. Et ceci précisément en raison de ce que nous avons reconnu plus 


haut : parce qu’il est le moment et le lieu ot V’Eglise se souvient de 
I'incarnation et se réjouit de la parousie. 


10) Tl est symptomatique que ce soit dans un contexte liturgique 
que le Nouveau Testament emploie le plus volontiers l'image de l’édifi- 
cation de l’Eglise. Le culte est donc au service de cette édification : ce 
qui signifie d’abord qu’il permet aux fidéles de s’entr’aider, de se 
donner mutuellement des encouragements, de s’exhorter les uns les 
autres (cf. 1 Cor. 14.3 ss) ; mais ce qui signifie aussi que dans et par 
le culte, chacun doit trouver sa place de pierre vivante de ce temple 
qu’est l’Eglise (cf. Eph. 4.11 ss ; 1 Pi. 2.5). 


11) Le culte est encore le moment et le lieu ow se conjuguent la 


tradition et inspiration de l’Eglise, adoration de la fidélité et de la 
liberté de Dieu, la régularité et la spontanéité. I] y a la comme une 
réfraction liturgique du souvenir de l’incarnation et de J’attente de la 
parousie. Le souvenir de V’incarnation retient l’Eglise dans un certain 
ordre, dans obligation de répétitions : il lie PEglise ; mais l’attente 
de la parousie ouvre l’Eglise & la joie inouie du salut, la délie des 
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entraves de ce siécle : sous le soleil de justice qui porte la santé dans 
ses rayons, elle bondit en liberté comme les veaux sortant d’une étable 
(Mal. 4.2 ; ef Act. 3.8). 


12) Si le culte est le moment et le lieu de la présence du Christ, 
c'est aussi le lieu et le moment de la présence de son corps, de ’Eglise 
entiére : une expression de la communion des saints. Le culte, en effet, 
permet de bien saisir le mystére 4 la fois congrégational et catholique 
de l’Eglise : ici et maintenant il associe les fidéles aux chrétiens de 
partout et de toujours, il permet de ”s’approcher de la cité du Dieu 
vivant of se trouvent des myriades d’anges et le cortége de YEglise 
de nos ainés inscrits dans les cieux” (Hebr. 12.22). C’est pourquoi le 
culte joue ufi tel réle pour l’unité chrétienne. 


13) La prédication, méme quand elle n’est pas la prédication qui 
rassemble |’Eglise hors du monde, mais la prédication qui édifie I’Eglise 
rassemblée, c’est-a-dire la prédication qui a sa place dans la liturgie 
ordinaire de l’Eglise, est tout autre chose qu’une méditation religieuse 
ou morale : elle est une ceuvre eschatologique que le Seigneur lui- 
méme accomplit par le canal de ses ministres. 


14) Malgré les nuances d’interprétations historiques ou dogma- 
tiques qu’on peut relever, les recherches et les réflexions récentes dans 
le domaine liturgique consentent au moins en ceci qu’elles reconnaissent 
le réle majeur de l’eucharistie dans le culte de I’Eglise. Le culte se 
fausse et s’atrophie si la Céne devient un appendice facultatif et 
occasionnel de la liturgie ordinaire. Le culte entier doit au contraire y 
trouver son couronnement. Pour user du raccourci de saint Paul, l’Eglise 
se réunit “pour manger” (1 Cor. 11.33), pour le ”repas du Seigneur” 
(1 Cor. 11.20). ; 


15) Les recherches modernes sur l’anthropologie biblique ont 
redégagé une doctrine de homme qui a une trés grande importance 
pour la solution des problémes liturgiques : la distinction entre Pame 
et le corps ne reléve pas d’un dualisme métaphysique qui disqualifierait 
le corps au profit de lame, elle ne compromet donc pas l’unité, la 
simplicité fonciére de "homme qui est appelé, dans son 4me et dans 
son corps, a recevoir le salut et a servir le Seigneur. Par ailleurs, elle 
insiste sur le caractére essentiel, pour l’anthropologie, de Ja virilité ou 
de la féminité ; elle indique encore que si la voix et les oreilles sont 
des organes de communication privilégiées, ni les yeux, ni les gestes 
n’en sont diminués dans leur importance. Jésus n’a pas que rendu louie 
aux sourds et la parole aux muets, il a aussi rendu la vue aux aveugles 
et le mouvement aux perclus. 


% 
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L’énumération de ce bilan ne fait pas que nous confondre : sur 
certains points il approuve de vieilles traditions, sur d’autres il nous 
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encourage 4 poursuivre des efforts de rénovation liturgique déja entre. 
pris ; mais il faut reconnaitre qu’il nous appelle ‘aussi — si nous voulons 
que le renouveau biblique actuel s’inscrive non seulement dans Vhistoire 
de la théologie, mais dans celle de PEglise — & des décisions, & des 
options nouvelles. 


Les points sur lesquels, ces décisions doivent porter pour notre 
Eglise me paraissent pouvoir se résumer aux trois suivants : le respect 


de la tension eschatologique, la fréquence de l’eucharistie, et la portée 
édificatrice du culte. 


a) Le culte, avons-nous vu, est le lieu et le moment oi se 
rejoignent, 4 cause de la présence du Seigneur, le souvenir de ce qu'il 
a fait dans son humilité pour le salut du monde et l’attente de ce qu’il 
fera au jour ow ce salut sera manifesté en gloire : il permet de parti- 
ciper encore au temps de Pincarnation et déja 4 celui de la parousie, il 
*annonce la mort du Seigneur jusqu’a ce qu’il revienne” (1 Cor. 11.26). 
Peut-étre pourrait-on dire aussi, par analogie au récit des Mages, que 
celui que nous adorons dans le culte semble trés petit encore, et trés 
faible et trés pauvre, mais que pourtant déja toutes les richesses des 
nations lui sont apportées en hommage (cf. Apoc. 21.24). Cette tension 
doit donner au culte son style et son rythme : un mélange de répétition 


et de ferveur, d’ordre et de liberté, de régularité et de spontanéité, de 
soumission et de joie. 


Cette tension, histoire du culte le démontre, est trés difficile 4 
maintenir. Aussi difficile que partout ailleurs owt elle se trouve, dans les 
rapports entre ’Eglise et le monde par exemple, ou dans |’éthique. Mais 
comme elle caractérise la situation méme de I’Eglise, celle-ci n’a pas 


lc droit de vouloir lui échapper. Qu’est-ce que cela implique prati- 
quement pour le culte ? 


1) Etant donné que le traditionnel est un élément indispensable 
au culte, il ne faut pas avoir peur de retrouver dimanche aprés 
dimanche un ordre du culte semblable et des formules identiques. I] y a, 
dans notre méfiance confessionnelle coutumiére 4 l’endroit d’une liturgie 
réguliére une menace évidente de docétisme ; mais il y a un autre 
danger qui risque de faire de notre Eglise, paradoxalement, upe des 
plus cléricales : le danger que le ministre étant seul 4 ordonner le 
culte, finisse aussi par étre 4 peu prés seul & le célébrer. Ceci se mani- 
feste en particulier par le fait que nous sommes une des rares Eglises 
dont les fidéles ne possédent pas le livre des priéres publiques. D’ail- 
leurs ils se retrouveraient difficilement dans ces livres volumineux ot, 
par peur des répétitions et par crainte de laisser tomber dans loubli de 
belles priéres des temps anciens, se trouvent tellement trop de variantes. 
Cette crainte de la répétition sabote Pauthentique participation litur- 
gique des fidéles et les condamne 4 étre, sauf pour le chant des 
cantiques, des auditeurs. On répond parfois que la répétition, la fixite 
tuent la spontanéité et la ferveur. Le fait qu’on ne puisse utiliser cet 
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argument pour ces priéres, ces adorations ou ces confessions que sont 
les cantiques prouve qu’il n’est pas solide. Un admirable travail en vue 
du culte proissial a été accompli 4 Genéve, dans les cercles d’ ”Eglise 
et Liturgie” du Canton de Vaud, dans l’Eglise réformée de France et 
peut-étre tout spécialement au Jura bernois : ne serait-il pas souhaitable 
d'envisager dans notre génération encore, sur la base de ces travaux, 
et des travaux de laboratoire liturgique 4 multiplier encore — nous y 
reviendrons — un prayer-book dépouillé, stylisé, qui permettrait aux 
fidéles de vraiment participer au culte ? Sans supprimer toutes les 
variantes, sans réduire 4 une priére passe-partout les oraisons propres 
au déroulement de Pannée ecclésiastique, il fournirait l’ossature ordi- 
naire du culte de l’Eglise et faciliterait d’ailleurs aussi — lex orandi lex 
credendi — Yexpression de sa foi. I] rendrait au surplus de grands ser- 
vices pour le combat quotidien des chrétiens : les époux, possédant enfin 
la liturgie selon laquelle ils ont été unis par Dieu, pourraient mieux 
se remémorer leurs promesses et la bénédiction qui repose sur eux, les 
parents les engagements qu’ils ont pris lors du baptéme de leurs enfants, 
les fidéles les voeux qu’ils ont prononcés le jour de leur confirmation ; 
et les vieillards pourraient étre consolés, avertis, rassurés par la liturgie 
des services funébres. 


2) Mais il faut respecter aussi l’autre péle de la tension eschato- 
logique dans laquelle se déroule le culte : la présence du monde a 
venir avec sa vie, sa liberté, sa joie. Sur ce point aussi, notre tradition 


confessionnelle nous rend maladroits, et nous avons un énorme effort 
a faire pour restituer 4 notre culte son atmosphére pascale. Disons 
d’abord que le bouillonnement corinthien n’est pas normatif. Je crois 
que Yon peut avancer, sans étre suspecté de vouloir éteindre |’Esprit, 
qu’il est historiquement faux de postuler que |’effervescence liturgique 
de Corinthe, qui a donné tellement plus de soucis que de joies 4 Papétre, 
ait été celle de toutes les Eglises apostoliques. Saint Paul ne mentionne le 
parler en langues qu’en écrivant aux Corinthiens, et lénumération qu’il 
fait des ministéres dans les épitres aux Romains et aux Ephésiens 
donne l’impression que l’ordre liturgique y était trés sobre. Sans vouloir 
baillonner par principe dans notre culte des éruptions d’angélisme, il 
serait certainement erroné, théologiquement et pratiquement, de vouloir 
les susciter artificiellement : ce serait la vraie maniére de se moquer 
de Esprit que de lobliger a intervenir par des techniques de psychose 
collective. C’est donc ailleurs qu’il faut chercher ]’élément ordinaire 
d’exubérance du culte chrétien : dans le chant d’une part, dans les 
couleurs et la lumiére d’autre part. Il faut remarquer franchement que 
notre Psautier actuel est impropre, dans sa plus grande partie, a sus- 
citer l'agalliasis eschatologique, d’abord parce qu’il comprend beau- 
coup trop de cantiques (si Pon veut que |’assemblée chante de tout son 
ceeur, il faut qu’elle connaisse les hymnes, et pour qu’elles les coumaness, 
il faut qu’ils soient peu nombreux), ensuite parce qu’il est surchargé de 
lamentations lugubres, de soupirs défaitistes, et de mélodies qui sont un 
Véritable chantage a la sensiblerie. Une purge radicale du psautier est 











120 JEAN-JACQUES VON ALLMEN 


une des premiéres taches liturgiques qui s’imposent. II faut ajouter, 
aussi imprudent que cela puisse paraitre 4 certains, qu’une redécouverte 
du climat pascal du culte — par des chants musclés et libres et surtout, 
je vais y revenir, par une fréquence accrue de l’eucharistie — noys 
poussera t6t ou tard a rendre le cadre méme du culte plus joyeux et 
plus lumineux. Notre méfiance 4 Pégard des bougies, notre hésitation 
devant l'emploi des couleurs liturgiques, notre attachement A la robe 
noire des ministres tomberont comme des fruits blets le jour ov le 
second péle du culte, la présence de |’avenir, sera mieux respecté chez 
nous. "Nous sommes tous enfants de la lumiére, et enfants du jour” 


(1 Thess. 5.5). 


b) Il n’y a peut-étre pas de probléme liturgique sur lequel les 
personnes compétentes s’entendraient si facilement que sur la place 
éminente et réguliére que l’eucharistie doit occuper dans le culte : on 
sait qu’elle devrait étre célébrée chaque dimanche si Pon voulait s’en 
tenir 4 la pratique apostolique. Mais personne n’a le courage, chez 


nous, de prendre cette décision. Il y a, 4 ce sujet, au moins trois pro- 
blémes a considérer. 


1) Il faut d’abord se demander s'il serait sage d’obéir ici a la 
Parole de Dieu. C’est sous cette forme que la question doit étre posée si 
l'on veut y répondre d’une maniére vraiment responsable. On se trouve 
alors coincé entre une réponse affirmative qui théologiquement va de 
soi, et une impossibilité pratique de répondre affirmativement si |’on 
ne veut pas compromettre précisément Vobéissance qui s*impose. La 
premiére démarche doit donc consister 4 écarter les obstacles qui, pour 
le moment, nous empéchent d’obéir. J’en vois deux. Le premier, c’est 
la longue et lourde tradition de négligence sacramentelle qu’il n’est pas 
possible de secouer d’un coup, et qu’il faut ébranler avant de pouvoir 
arracher : le peuple ne suivrait pas, et les services eucharistiques 
hebdomadaires qu’on réintroduirait artificiellement ne réuniraient pas 
PEglise. L’autre, c’est que chez nous la seconde piéce maitresse au 
culte, la prédication, aurait besoin d’étre renforcée pour supporter la 
présence réguliére de l’eucharistie. L’exemple homilétique que nous 
donnent les confessions ou la Céne est célébrée chaque dimanche, n’est, 
au regard de I’Ecriture, décidément pas assez engageant pour étre suivi : 
il serait en effet plus que facheux qu’un obéissance sacramentelle plus 
consciencieuse nous poussat petit 4 petit 4 réduire la prédication 4 une 
queleonque lecon de dogmatique ou de morale, alors qu’elle est un 
événement eschatologique au méme titre que le sacrement. Dans une 
démarche qui se fixerait pour but avoué et méme daté (a vingt-cing 
ans peut-étre) la restauration de l’eucharistie hebdomadaire, il faudrait 
donc procéder, par étapes, en ayant pour méthode constante un soi 
aussi grand voué A une prédication toujours plus fidélement biblique. 
plus vivante, plus libre que le soin mis 4 secouer l’apathie de la vie 
sacramentelle. I] faut, sans relache, lutter aussi sur le front homilétique 
si l’on veut, sur le front eucharistique, remyporter des victoires valables. 
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Ce combat est d’ailleurs facilité par la relation intime entre la prédi- 
cation de la Parole de Dieu et le sacrement de la Parole de Dieu : la 
présence de la table dressée protége la prédication en J’aidant a ne 
pas dévier de son centre, l’Evangile ; et l’Evangile préché protége, de 
son coté, l’eucharistie en l’abritant aussi bien contre le magisme que 
contre un symbolisme vide de réalité. En menant ce double combat, je 
crois qu’il serait possible, tout de suite et comme premiére étape, que 
la coutume de beaucoup de paroisses se généralise et qu’on célébre 
donc, dans toute ]’Eglise, en plus des eucharisties de fétes, un service 
de céne par mois. 

2) Le second 'probléme qu’il faut considérer ici est celui de la 
liberté des fidéles d’accepter ou de refuser l’invitation au repas du 
Seigneur. Par rapport 4 la pratique néotestamentaire et a celle de la 
Réforme, notre situation est faussée parce que l’absence de discipline 
eucharistique ne donne plus @ [Eglise le droit de décider qui sera admis 
ala table sainte : cette décision dépend de chaque individu. Tout en 
souhaitant qu’il dure le moins longtemps possible, il faut respecter cet 
état de fait et par conséquent remettre 4 chaque fidéle la décision 
de communier ou de ne pas communier. Etant donné qu’on ne peut pas 
contraindre les gens 4 venir a l’église le dimanche, on ne peut pas 
contraindre non plus ceux qui s’y sont rendus 4 ‘participer 4 la céne : 
il ne faut pas que l’eucharistie devienne un piége. L’expérience prouve 
dailleurs que la multiplication des services de céne, une prédication 
qui invite 4 la table sainte, un enseignement catéchétique qui libére 
la communion de son aspect formidable, augmentent sensiblement le 
nombre des communiants. Si la liberté est donnée de communier ou 
de ne pas communier, il me semble que cette liberté doit étre celle de 
quitter le lieu de culte avant l’office eucharistique proprement dit. 
Certes, par fidélité biblique et par égard pour ceux qui restent, cette 
premiére sortie ne doit pas donner Pimpression que le culte est termine 
et que ce qui vient encore est un appendice. tl ne faut pas que le culte 
soit interrompu par une bénédiction : il continue et ceux qui s en vont 
partent avant la fin. Mais il faut qu’ils puissent partir. Saint Augustin 
avait peut-étre raison d’appeler le sacrement un verbum visible ; 
lexpérience de l’Eglise, 4 permettre aux gens d’assister a Peucharistie 
sans y participer, a cependant été trop mauvais a la longue pour etre 
renouvelée : elle a mené 4 ces spectacles de messes ou Yofficiant est 
pratiquement seul 4 communier. I] importe d’empécher que dans notre 
Eglise cette mauvaise expérience se répéte, il importe done que dans la 
régle seuls assistent a l’eucharistie ceux qui veulent y participer. 


3) Au moment de la céne, ’Eglise communie au corps du Christ, 
devient une avec son Seigneur. Cette unité -doit se manifester, car, 
“puisqu’il y a un seul pain, nous ne faisons qu’un seul corps, tout = 
étant plusieurs” (1 Cor. 10.17). La céne est moins la oe a 
communion du Christ et de chaque fidéle pris isolément, que /a pe 
contre, la communion du Christ et de l’Eglise : c’est parce qu il est “ 
TEglise que chaque fidéle peut communier au corps et au sang e 
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son Seigneur. Cela me parait indiquer qu’il ne faut pas morceler, 
atomiser la communauté en autant d’individus posés les uns a cété des 
autres, mais qu’il faut au contraire donner le maximum de cohésion 
possible 4 lassemblée eucharistique. La communion n’unit pas qu’au 
Christ, elle unit aussi aux fréres. Ceci condamne, en faveur de la coupe 
commune, la pratique des coupes individuelles — inventée a la faveur 
de l’épidémie de grippe en 1918, a 1a faveur aussi d’une confusion regret- 
table entre l’hygiéne et la sotériologie — qui rompt l’unité et Pégalité des 
fidéles devant le Seigneur. Et la coutume de communier ”en défilé” est 
aussi condamnée par 1a en faveur d’une communion “par tablées” 
(d’autant que le défilé oblige pratiquement de marcher pendant la 
manducation du pain). 



































c) Il reste 4 parler de la portée édificatrice du culte. Dans le 
bilan dressé tout 4 l’heure, nous avons noté que cette édification 
comporte pour les croyants deux éléments : d’abord J’exhortation 
mutuelle, ensuite la découverte et occupation de sa place propre dans 
cette maison spirituelle qu’est ]’Eglise. 




















1) Contrairement 4 la pratique biblique et a celle de nombreuses 
confessions, nos traditions réformées connaissent peu |’élément d’exhor- 
tations mutuelles. S’édifier et s’exhorter les uns les autres par des 
psaumes, des hymnes et des cantiques spirituels (Col. 3.16 ; of. Eph. 
4.19), s’encourager mutuellement 4 la priére et s’y préparer d’un 
commun accord (comme dans le sursum corda par exemple), se recom- 
mander fraternellement au pardon de Dieu (comme dans le confiteor) 
sont des actes liturgiques que nous pratiquons peu, comme aussi I’anti- 
phonie des psaumes. Les rudiments de ces éléments liturgiques que nous 
avons conservé — j’excepte ici les admirables antiphonies de la liturgie 
zwinglienne, tombées d’ailleurs dans l’oubli — ont pratiquement été 
amputés de leur forme responsoriale : sur ce point aussi |’assemblée 
des fidéles a été condamnée au silence au profit d’une réduction cléricale 
de la liturgie et au détriment certain de la vie du culte, et ce ne sont pas 
les cantiques d’exhortation mutuelle qui peuvent suffire, d’autant qu’ils 
ne sont pas chantés en antiphonie. Pour prendre un exemple, il faudrait, 
pour bien faire, que le ministre chante seul : 


Vous serviteurs de Dieu venez tous, 
Louez le nom de |’Eternel 
Car il a seul droit aux louanges” 
a quoi l’assemblée répondrait : 
*Gloire 4 Dieu qui est |’Eternel 
Exalté soit-il parmi nous 
Comme il l’est au ciel par les anges” 


Mais faire chanter en entier ce psaume, ou des textes analogues, pat 
lassemblée, est un non-sens liturgique. En d’autres termes — j’examineral 
tout 4 ’heure quelques méthodes pour y parvenir — il est extrémement 
souhaitabie, pour l’édification méme de ]’Eglise et pour *décléricaliser” 
la liturgie, que les antiphonies retrouvent leur place dans nos cultes. 
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2) Mais l’édification de PEglise a un autre aspect encore : c’est 
l'effort ordonné par lequel chaque pierre de cette maison spirituelle 
qu’est I’Eglise, chaque membre du peuple de Dieu, trouve sa place 
et l’occupe. Nous touchons ici au probléme ardu et bralant de la 
diversité des ministéres. Les clarifications et les remarques suivantes 
peuvent étre apportées ici : 


a) Tous les ministéres doivent pouvoir trouver leur place dans le 
culte, mais tous les ministéres ne sont pas individuels. Pour la grande 
majorité des chrétiens, le ministére consiste — je cite le catéchisme de 
Heidelberg (question 32) — a participer 4 l’onction du Christ en confes- 
sant son nom, en 8s offrant a lui en vivant sacrifice de reconnaissance, et en 
combattant avec une conscience libre contre le péché et contre le Diable, 
c’est-a-dire consiste dans le beau métier de paroissien, engagé non pas 
d'une maniére spéciale dans |’Eglise, mais d’une maniére communautaire 
dans le monde. C’est le ministére laic. Seulement faire partie de l’Eglise 
enseignée n’implique pas un mutisme liturgique ; cela présuppose au 
contraire une expression cultuelle plus riche que la simple participation 
aux chants. Signalons ici les éléments suivants : II y a d’abord les répons. 
Nous en connaissons quelques uns — le Kyrie aprés la confession des 
péchés, et l’action de graces aprés l’absolution — mais il en est un, le 
premier et le plus normal que nous ne pratiquons plus : je veux dire 
PAmen par lequel, d’une seule voix, le peuple prend a sa charge et 
confirme les priéres qui ont été dites en son nom. II ne s’agit pas bien 
sir de cette espéce de mitraillade d’Amens qui ponctue les priéres des 
réunions révivalistes, et dont la spontanéité est parfaitement artificielle : 
il s’agit d’un répons communautaire. I] est peu d’exemples aussi frap- 
pants de la cléricalisation de notre culte que l’Amen dit par le ministre 
lui-méme. Evidemment, pour que le peuple réponde I’Amen, il faut que 
ce soit la priére de l’Eglise que le ministre ait prononcée et non une 
priére personnelle que le peuple écoute au lieu d’assumer. — S’il y a 
ensuite un élément liturgique que le peuple ne devrait pas se laisser 
ravir par l’officiant, c’est le Credo, le moment o& au nom du monde 
entier qui ne sait encore quel Seigneur adorer pour adorer le vrai, et 
dans la communion des fidéles de tous les siécles et de toutes les lati- 
tudes, l’Eglise se présente devant son chef pour se remémorer ses 
magnalia (cf Act. 2.11), pour louer son ceuvre et pour se rejouir de 
ses promesses. L’oraison dominicale aussi devrait étre dite en commun, 
ou du moins, comme dans la premiére tradition chrétienne, son repons 
doxologique. — En troisiéme lieu il faut songer ici a Poffrande, dont 
la place n’est pas & D’issue, mais dans le culte, comme signe et symbole 
de la dédicace de soi-méme au service de Dieu. — Enfin il y a les 
antiphonies dont il a été question, et qui fournissent la preuve de la 
nécessaire présence active du peuple de l’Eglise lors du culte. Ajoutons 
qu’en vue d’une plus réelle participation liturgique des fidéles — — 
est un des premiers objectifs 4 atteindre si I’on veut salsir par le " 
bout le probléme de la place et du réle des laics dans PEglise — 1 
faudrait, aussi extérieure que cela paraisse, avoir le courage de réin- 
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iroduire l’agenouillement comme attitude liturgique. Car on participe 
aussi au culte par son attitude, et tant que le peuple de l’Eglise ne fait 
que s’asseoir ou se lever, on n’arrive pas a régler par des attitudes 
convenables, logiques, le déroulement du culte. I] faudrait se demander 
aussi s'il ne serait pas sage et prudent de retrouver, pour le culte 
paroissial, la séparation des sexes qui est courante encore pour le culte 
de jeunesse, bien que pour justifier concrétement une telle mesure, jl 
conviendrait sans doute de prévoir alors, comme dans la liturgie de 
Zwingli, des antiphonies ot les femmes répondent aux hommes, et vice- 
versa : si ce n’est pas en fonction d’un office liturgique, si c’est par 
discipline morale seulement qu’on voulait retrouver non le chceur des 
hommes et le choeur des femmes, mais le chantier des hommes et celui 
des femmes, le monde moderne empécherait la réalisation d’une telle 
modification de nos habitudes récentes. 


b) Si le culte est le moment ot l’Eglise s’édifie, c’est-a-dire ot 
chacun trouve sa place, si donc le culte est comme le foyer ow s’alimente 
la diversité des ministéres, cette diversité n’est pas confusion : les dif- 
férentes places ne sont pas interchangeables. Reconnaitre la diversité des 
ministéres, ce n’est donc pas les confondre : chaque ministére implique 
un certain nombre de légitimations, de droits qui, puisqu’ils sont autant 
de graces, doivent étre exercés sans fausse modestie. Je n’insiste pas sur 
le ministére du sacristain — qui doit préparer l’église pour le culte — 
ni sur celui de l’organiste ou des chantres — qui doivent conduire et 
porter le chant de P’assemblée. En revanche, il faudrait bien délimiter, 
a cété de la “liturgie des fidéles” dont on vient de parler, la “liturgie 
des Anciens” et la “liturgie du pasteur”. Commengons par celle-ci : 
comme envoyé du Seigneur, c’est au pasteur qu’il appartient d’annoncer 
l’Evangile, d’exercer le ministére des clefs par l’absolution, de bénir 
lassemblée, de baptiser et d’instituer la céne ; comme pasteur choisi 
par la congrégation, c’est 4 lui qu’il appartient aussi d’ordinaire de 
présider le culte et de prier au nom de l’assemblée, qui confirme cette 
priére par la doxologie ou l’Amen. Etant donné que le ministére est 
une grace de Dieu faite non seulement au pasteur, mais aussi a ]’Eglise, 
c’est porter atteinte A cette grace que de ne pas respecter ainsi la 
*liturgie du pasteur”. Mais il faut ajouter aussi que c’est porter atteinte 
a la grace de Dieu que de ravir au peuple et aux Anciens, en faveur du 
pasteur, des éléments de leur liturgie propre. Cette “liturgie des 
Anciens” devrait étre, chez nous, plus généreusement mesurée : au 
recueillement de l’offrande pendant le culte et & la distribution des 
espéces eucharistiques, il faudrait au moins ajouter la lecture de 
l’Ecriture (le pasteur se réservant seulement la lecture du texte de la 
prédication). (J’ajoute, par parenthése, qu’il me paraitrait souhai- 
table que le jour ow les vétements liturgiques du pasteur trouveront un 
éclat plus pascal, les anciens qui officient se mettent également a porter 
un vétement liturgique. Comme ils exercent une fonction collégiale liée 
a la congrégation locale, le vétement qui me semble Je mieux convenir 
serait une robe aux couleurs de la commune ow se trouve la paroisse. 
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L’avenir de l’Eglise serait alors symbolisé par le vétement du pasteur, 
son incarnation par celui des Anciens.) 





Présentement, notre culte est terriblement ”cléricalisé”. Pour le libé- 
rer de cette cléricalisation sans tomber dans le désordre, c’est-a-dire pour 
aller, avec les remarques de ce travail, dans le sens d’un épanouissement 
liturgique du sacerdoce universel, il y a a fournir un effort d’autant 
plus grand que le réflexe d’anticatholicisme est encore trés vigoureux 
chez nous, et que, paradoxalement, un culte a la fois moins clérical 
et plus pascal verra a coup sir ce réflexe jouer. Il reste donc 4 indiquer 
trés sommairement l’itinéraire 4 suivre si l’on accepte de participer, 
par le culte aussi, au renouveau de l’Eglise, c’est-a-dire, j’en suis 
convaincu, si l’on ne veut pas manceuvrer notre Eglise vers les recoins 
obscurs du sectarisme. Car c’est 14 l’enjeu un peu terrifiant du renou- 
veau qui veut atteindre PEglise dans sa doctrine, son culte, sa structure 
et sa vie : ou |’on se risque dans la belle aventure d’une confrontation 
vivante avec la Parole de Dieu, et par conséquent dans une compétition 
interconfessionnelle de fidélité 4 la grace de |’Evangile dont sortira 
Yunité chrétienne, ou l’on se condamne, a trés bréve échéance, 4 un 
immobilisme sectaire, orgueilleux et grognon. Tertium non datur. 


De cet itinéraire, indiquons les stations suivantes : 


1) Des réformes liturgiques profondes au plan uniquement parois- 
sial sont dangereuses : non seulement parce qu’elles favoriseraient notre 
congrégationalisme latent, mais parce qu’elles pourraient étre entié- 
rement compromises 4 l’accasion d’une mutation pastorale. C'est 
pourquoi il serait indiqué que les directives de ce renouveau, ou du 
moins des encouragements publics en faveur de ce renouveau, viennent 
des autorités supérieures de I’Eglise. I] serait également 4 souhaiter que 
ces réformes soient étudiées et proposées sur le plan régional par les 
instances ecclésiastiques des districts. 


2) De telles réformes doivent partir du coeur du culte si elles 
veulent éviter un caractére démagogique, publicitaire, esthéticiste, arti- 
ficiel. La premiére chose a faire c’est donc de renouveler la prédication 
et de multiplier les services de céne. Ici aussi ce sont les autorites 
supérieures de I’Eglise, les autorités épiscopales au sens large du terme, 
qui sont les premiéres responsables. 


3) Dans les paroisses, il est de toute importance de vouer, en 
vue de l’avenir, un soin trés particulier aux cultes de l’enfance et de la 
jeunesse, car c’est avec les enfants d’aujourd’hui qu’on pourra, demain, 
célébrer des cultes plus édifiants, dans le sens que nous avons trouve a 
cet adjectif. C’est manquer d’espoir, c’est jouer battu, que de se désin- 
téresser de la liturgie de l’Ecole du dimanche, que de bacler le culte de 
jeunesse. Et c’est une pédagogie a trés courte vue que de faire de I adap- 
tation 4 l’age de Penfant la norme du culte auquel ils participent : 
hous ne sommes pas sensés travailler a une infantalisation de VEglise de 
demain. Un travail de renouveau liturgique est d’ailleurs grandement 
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facilité parce que les enfants, pour peu qu’on leur explique ce qu’ils 
font, aiment énormément ce qu’on a appelé ici “la liturgie des fidéles”, 

4) Il faudrait intéresser 4 ce renouveau non seulement les cheeurs 
paroissiaux, mais surtout les mouvements de Jeunesse paroissiale qui 
pourraient devenir les premiers répondants des officiants, et qui pour- 
raient ainsi entrainer l’Eglise vers un culte plus vrai. 

5) A condition d’un contréle supérieur, ou méme sur initiative 
des autorités de l’Eglise, il serait 4 désirer que se forment, dans les 
villes, des “laboratoires liturgiques”, et, dans les campagnes, des 
”*paroisses-témoins” ow ]’on s’exercerait dans le renouveau liturgique et 
acquerrait des expériences positives et négatives, utiles 4 |’Eglise entiére 
le jour ow de telles paroisses-témoins deviendront des paroisses-pilotes. 

6) Un tel renouveau exige aussi une large information cecumé- 
nique. 11 n’existe pas de brevets dans l’Eglise et des emprunts fraternels, 
d’une confession a l’autre, vont devemr d’autant plus fréquents que la 
cohésion cecuménique nous acheminera davantage vers l’unité. Saint 
Ambroise nous a rendu un énorme service en empruntant pour |’Oc- 
cident la coutume orientale des cantiques chantés par l’assemblée ; il 
nous a laissé aussi un bon exemple. 

7) Si le culte est ce que nous avons vu, il est de toute importance 
que les fidéles retrouvent, beaucoup plus que maintenant, Phabitude 
d’y participer. On donnera donc pour tache 4 la cure d’Ame pastorale 
de rabattre les fidéles sur le culte et de rayonner a partir du culte. Ceci 
sera facilité par le fait que les pasteurs, si la part qu’ils prennent eux- 
mémes dans le culte perd de sa voracité et que celle des fidéles augmente 
en proportion, n’auront plus a se faire le scrupule compréhensible de 
*vanter leur marchandise” : ils inviteront moins les fidéles 4 venir 


écouter leurs sermons qu’a venir célébrer le culte de I’Eglise et se 
réjouir devant leur Seigneur. 


Une derniére remarque : nous avons noté, tout au début, qu’un 
renouveau liturgique était imposé par le fait que I’Eglise redevient 
minoritaire. A cette minorité, ’Eglise doit un culte plus complet, plus 
respectueux des graces et des vocations de Dieu. Le caractére 
minoritaire de l’Eglise, le fait qu’elle ne rassemble plus guére que des 
convaincus et des pratiquants, facilite considérablement l’indispensable 
réforme liturgique qui nous attend. Mais cette réforme perdrait son sens 
si elle n’était pas accompagnée, davantage : si elle ne se mettait pas 
au service d’un effort tout nouveau d’évangélisation. Pendant des 
générations, le culte a pratiquement conjoint chez nous la célébration 
liturgique elle-méme et l’évangélisation. C’est peut-étre la raison pro- 
fonde de toutes nos faiblesses cultuelles. Cette conjonction, maintenant, 
s’évanouit. Un culte plus authentique va pouvoir nous étre rendu. Mais 
du méme coup nous est rendue l’obligation d’apporter, en dehors de 
toute liturgie, ’Evangile 4 ceux qui Pont oublié ou qui ne le connaissent 
pas encore. Pour étre valable un renouveau liturgique doit déboucher 
sur un renouveau missionnaire. 


J. J. von ALLMEN 





Pastorale liturgique 


par Max Tuurian, frére de Taizé. 


Les articles que nous voulons faire paraitre de temps en temps 
sous cette rubrique.se proposeront de faire comprendre la tradition et 
la vie liturgique de [ Eglise. Leur’intention sera premiérement pastorale: 
pas darchéologie ou de science des ristes, mais plutét effort de péné- 
tration de [expérience de [Eglise, en vue d'une réalisation actuelle dans 
les paroisses. Certes chaque paroisse vit dans des conditions particuliéres 
et on ne peut pas proposer, en général, une réalisation liturgique. Il 
faudrait prévoir tous les cas pour s adapter & chacun. Aussi notre propos 
ne sera-t-il pas d’essayer des adaptations aux conditions actuelles de 
notre vie ecclésiale. Persuadés que dans chaque cas il faut procéder & 
une adaptation pour que la liturgie soit vraiment vivante, nous appor- 
terons ici une description et une explication des principales célébrations 
de la liturgie traditionnelle. Devant cette réalité objective de l expérience 
de lEglise de tous les temps, chaque pasteur pourra se poser la question 
de savoir si, dans les limites de la discipline ecclésiastique, il peut faire 
bénéficier sa communauté des trésors de cette priére liturgique. Cest a 
lui et 4 ses collaborateurs qu’appartiendra de décider l'adaptation intel- 
ligente @une tradition toujours vivante et formative de la piété. Certes, 
le pasteur est tenu &@ une discipline respectueuse des habitudes de son 
Eglise ; aussi, loin de notre pensée le désir de fomenter une révolution 
liturgique. Nous nous efforcerons de nous attacher a des célébrations 
spéciales, non prévues par les liturgies officielles. Ainsi, dans la disci- 
pline, certains pourront retrouver la joie d'une lougnge univer selle. 
Parfois, aussi, nous essaierons une interprétation vraiment liturgique des 
textes et des célébrations qui nous sont proposées dans nos liturgies 
officielles, 


Nous nous plagons d’emblée 4 un point de vue objectif, inclusif, 
“catholique”. Nous considérons tout d’abord la tradition et la vie litur- 
giques en tant que données par l’Eglise nourrie de la Parole et des 
Sacrements, sous l’action du Saint-Esprit. Certes, seule lEcriture est 
normative en matiére de foi et de vie chrétienne. L’expérience de priére, 
la tradition liturgique n’est pas une norme dogmatique, mais elle est 
profondément formative, elle modéle notre foi et conduit notre obéie- 
sance. Si elle a ce caractére authentiquement formatif pour la foi, om 
qu'elle est toute pénétrée par les textes bibliques, par la pensee et be 


symbolisme judaique et chrétien. 


Nous nous plagons a un point de vue inclusif, tout d’abord parce 
que lexclusivisme et l’intégrisme sont 4 l’opposé de l’esprit d’Eglise. 
En outre, le refus de se laisser pénétrer par la pensée des autres et 
instruire par leur expérience, a produit dans Vhistoire des Eglises le 
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rétrécissement et le desséchement de la foi et du culte. La tradition 
liturgique, enfin, est elle-méme inclusive : elle a su assumer des olen. 
nités paiennes elles-mémes pour les convertir a la gloire de Dieu ; la 
féte du Soleil paien est devenu Noél, féte du Soleil de justice. 


Notre point de vue est donc “catholique” au sens ancien du terme. 
Etre catholique c’est avoir le sens de la totalité, de la plénitude, de ce 
que saint Paul appelle “le pléréme”. « (Le Pére) a tout mis sous ses 
pieds, et l’a constitué (le Fils), au sommet de tout, Téte pour l’Eglise, 
laquelle est son Corps, la Plénitude de Celui qui est rempli, tout en 
tout » (Eph. 1.22). Etre catholique, c’est intégrer dans sa foi, sa priére 
et sa vie toute la richesse du Corps du Christ, ¢’est connaitre l’enga- 
gement de tout l’étre unifié par la vérité et l’amour, corps, ame, esprit, 
dans la louange et le service de Dieu. Etre catholique, c’est avoir l’esprit 
de la famille de Dieu qui remonte 4 travers les apétres et les prophétes 
jusqu’aux patriarches, 4 Abraham. L’esprit de tradition vivante, de 
continuité dans l’expérience, de fidélité dans la foi, est esprit catholique. 
Etre catholique, enfin, c’est avoir le sens de luniversalité de ]’Eglise, 
c’est aimer tous les hommes, dans leur riche diversité, pour les voir 
déja intégrés a la famille dw Pére. L’esprit catholique ne cherche pas 
a convertir, il reconnait l’élection de tout homme, en vertu du mystére 
de l’unité réalisée dans le Corps du Christ. Il a créé ”en sa personne les 
deux en un seul Homme Nouveau” (Eph. 2.15). L’esprit catholique 
invite tout homme, quel qu’il soit, 4 découvrir le mystére de son 
élection par Dieu, le mystére de son cheminement, et a glorifier le 
Seigneur de concert avec ]’Eglise. 


C’est dans cet esprit-la que nous voulons nous enrichir dans la 
tradition liturgique de l’Eglise. ’Tout est 4 nous”, puisque nous sommes 
”*4 Christ”, et, comme les Réformateurs, nous devons considérer comme 
notre la tradition catholique des seize premiers siécles. Avec ses beautés 
et ses miséres |’Eglise de tous les temps est notre famille, nous ne pouvons 
nous en désolidariser. Plus encore, les différentes fractions actuelles 
de la chrétienté renferment toutes des trésors de fidélité 4 )’Evangile, 
et nous devons y reconnaitre aussi la grande famille de Dieu. Il y a des 
difficultés dans toutes les familles ; il est 4 regretter que celle-la aussi 
connaisse les divisions ; mais on ne sauvegarde pas le principe de I’unité 
de la famille en retirant 4 certains le droit d’en porter le nom. 


Il ne s’agit pas de préner un cecuménisme supra-ecclésiastique, 
relativisant les différences dogmatiques, mais de rechercher en s’insérant 
dans une Eglise locale, manifestation du Corps du Chrict, la plénitude 
de vérité, le sens plénier de la Parole de Dieu dans la communion fra- 
ternelle avec la totalité du Corps. 


Un renouveau liturgique indéniable s’est produit ces derniéres 
années dans les Eglises de la Réforme. La liturgie de l’Eglise réformée 
de France est un signe réjouissant de ce renouveau. Cependant, il ne 
faut pas se cacher que nous traversons une crise. Les travaux liturgiques 
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les mieux inspirés aboutissent 4 des formulaires souvent trés bien faits, 
mais nous risquons toujours de nous trou'ver en face d’un ensemble de 
paroles. La liturgie s’augmente de mots, certes bien organisés en des 
structures intelligentes, mais qui risquent dans leur multiplication de 
gaver les fidéles. 

Nous avons, héritiers de la Réforme, une méfiance traditionnelle 
pour le geste, le mouvement, le symbole ; pourtant, nous retrouverons 
une vraie vie liturgique le jour o& nous accepterons non seulement 
d’écouter et de parler, de chanter ensemble, mais aussi d’agir, d’accom- 
plir des gestes communs répondant 4 une signification symbolique. La 
liturgie (c’est la racine grecque du mot) est ”l’ceuvre d’un peuple”. On 
ne peut vivre une liturgie sans faire quelque chose. L’étre humain est 
une totalité, une plénitude physique, psychologique et spirituelle, il 
faut que le culte engage cette totalité de l’étre. Toute la Bible, dans 
sa pensée et dans son expression, témoigne de cette unité de J’étre, 
de cette unite de la créature. L’Ecriture se plait 4 méler 
les domaines corporel et spirituel pour signifier cette unité de 
la création devant Dieu qui exprime sa louange indifféremment 
par l’dme et le corps, par tous deux ensemble. Si l’Ame peut avoir ”soif 
de Dieu, du Dieu de vie”, des montagnes peuvent louer leur Seigneur, 
“le Tabor et PHermon a son nom crient de joie” (Ps. 42.3 ; 89.13). Il 
n'y a pas la que métaphore poétique : si lame a soif c’est qu'elle 
exprime corporellement son désir de voir Dieu, si des montagnes 
*chantent” c’est que la création tout entiére par son existence physique 
elleeméme est une louange du Créateur ; non seulement homme 
religieux peut utiliser des éléments de la création pour en faire des 
symboles de son adoration ou de l’ceuvre de Dieu, mais les créatures 
comme telles louent leur Seigneur. ”Les cieux racontent la gloire de 
Dieu, louvrage de ses mains, le firmament l’annonce ; le jour au jour 
en publie le récit et la nuit 4 la nuit transmet la connaissance” (Ps. 
19.2-3). Certes cette proclamation n’est entendue vraiment que par ceux 
auxquels Dieu a ouvert l’esprit, mais elle n’est pas moins réelle et 
objective. 

Pour accepter cette uhité de la parole et du geste dans la liturgie, 
il faut tout un effort de dépouillement de nos réactions anti-catholiques. 
Nombreux sont les exégétes qui reconnaissent aujourd’hui la sacramen- 
talité de l'Ecriture, mais les Eglises sont lentes 4 accepter les consé- 
quence liturgiques de cette découverte. Le renouveau liturgique restera 
stérile et nous connaitrons une réaction contre toute liturgie, si nous 
ne redécouvrons pas, peu a peu, le sens du geste, du mouvement et du 
symbole matériel dans le culte. On a peur de faire réagir par la 
restauration de cet aspect visible de la liturgie ; en réalité, seule ’ac- 
ceptation de la visibilité et du mouvement liturgique, de [action 
liturgique, permettra au renouveau cultuel d’aboutir 4 une vraie et 
durable catholicité, 

Un autre aspect de la vie liturgique 4 redécouvrir, c’est son réle 
catéchétique au sens le plus profond. Certes nous croyons au réle caté- 
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rétrécissement et le desséchement de la foi et du culte. La tradition 
liturgique, enfin, est elleeméme inclusive : elle a su assumer des solen. 
nités paiennes elles-mémes pour les convertir 4 la gloire de Dieu ; |a 
féte du Soleil paien est devenu Noél, féte du Soleil de justice. 


Notre point de vue est donc “catholique” au sens ancien du terme. 
Etre catholique c’est avoir le sens de la totalité, de la plénitude, de ce 
que saint Paul appelle “le pléréme”. « (Le Pére) a tout mis sous ses 
pieds, et I’a constitué (le Fils), au sommet de tout, Téte pour I’Eglise, 
laquelle est son Corps, la Plénitude de Celui qui est rempli, tout en 
tout » (Eph. 1.22). Etre catholique, c’est intégrer dans sa foi, sa priére 
et sa vie toute la richesse du Corps du Christ, ¢’est connaitre l’enga. 
gement de tout l’étre unifié par la vérité et l'amour, corps, ame, esprit, 
dans la louange et le service de Dieu. Etre catholique, c’est avoir l’esprit 
de la famille de Dieu qui remonte 4 travers les apétres et les prophétes 
jusqu’aux patriarches, 4 Abraham. L’esprit de tradition vivante, de 
continuité dans l’expérience, de fidélité dans la foi, est esprit catholique. 
Etre catholique, enfin, c’est avoir le sens de l’universalité de 1’Eglise, 
c’est aimer tous les hommes, dans leur riche diversité, pour les voir 
déja intégrés a la famille dw Pére. L’esprit catholique ne cherche pas 
a convertir, il reconnait ]’élection de tout homme, en vertu du mystére 
de l’unité réalisée dans le Corps du Christ. I] a créé ”en sa personne les 
deux en un seul Homme Nouveau” (Eph. 2.15). L’esprit catholique 
invite tout homme, quel qu'il soit, 4 découvrir le mystére de son 


élection par Dieu, le mystére de son cheminement, et 4 glorifier le 
Seigneur de concert avec ]’Eglise. 


C’est dans cet esprit-la4 que nous voulons nous enrichir dans la 
tradition liturgique de l’Eglise. ’Tout est 4 nous”, puisque nous sommes 
*a Christ”, et, comme les Réformateurs, nous devons considérer comme 
ndtre la tradition catholique des seize premiers siécles. Avec ses beautés 
et ses miséres |’Eglise de tous les temps est notre famille, nous ne pouvons 
nous en désolidariser. Plus encore, les différentes fractions actuelles 
de la chrétienté renferment toutes des trésors de fidélité 4 l’Evangile, 
et nous devons y reconnaitre aussi la grande famille de Dieu. Il y a des 
difficultés dans toutes les familles ; il est 4 regretter que celle-la aussi 
connaisse les divisions ; mais on ne sauvegarde pas le principe de l’unité 
de la famille en retirant 4 certains le droit d’en porter le nom. 


Il ne s’agit pas de préner un cecuménisme supra-ecclésiastique, 
relativisant les différences dogmatiques, mais de rechercher en s’insérant 
dans une Eglise locale, manifestation du Corps du Chrict, la plénitude 
de vérité, le sens plénier de la Parole de Dieu dans la communion fra- 
ternelle avec la totalité du Corps. 


Un renouveau liturgique indéniable s’est produit ces derniéres 
années dans les Eglises de la Réforme. La liturgie de l’Eglise réformée 
de France est un signe réjouissant de ce renouveau. Cependant, il = 
faut pas se cacher que nous traversons une crise. Les travaux liturgiques 
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les mieux inspirés aboutissent 4 des formulaires souvent trés bien faits, 
mais nous risquons toujours de nous trouver en face d’un ensemble de 
paroles. La liturgie s’augmente de mots, certes bien organisés en des 
structures intelligentes, mais qui risquent dans leur multiplication de 
gaver les fidéles. 

Nous avons, héritiers de la Réforme, une méfiance traditionnelle 
pour le geste, le mouvement, le symbole ; pourtant, nous retrouverons 
une vraie vie liturgique le jour o& nous accepterons non seulement 
d’écouter et de parler, de chanter ensemble, mais aussi d’agir, d’accom- 
plir des gestes communs répondant 4 une signification symbolique. La 
liturgie (c’est la racine grecque du mot) est ”l’ceuvre d’un peuple”. On 
ne peut vivre une liturgie sans faire quelque chose. L’étre humain est 
une totalité, une plénitude physique, psychologique et spirituelle, il 
faut que le culte engage cette totalité de l’étre. Toute la Bible, dans 
sa pensée et dans son expression, témoigne de cette unité de J’étre, 
de cette unité de la créature. L’Ecriture se plait 4 méler 
les domaines corporel et spirituel pour signifier cette unité de 
la création devant Dieu qui exprime sa louange indifféremment 
par l’'ame et le corps, par tous deux ensemble. Si l’ame peut avoir ”soif 
de Dieu, du Dieu de vie”, des montagnes peuvent louer leur Seigneur, 
"le Tabor et PHermon 4 son nom crient de joie” (Ps. 42.3 ; 89.13). I 
ny a pas la que métaphore poétique : si lame a soif c’est qu'elle 
exprime corporellement son désir de voir Dieu, si des montagnes 
“chantent” c’est que la création tout entiére par son existence physique 
elle-eméme est une louange du Créateur ; non seulement homme 
religieux peut utiliser des éléments de la création pour en faire des 
symboles de son adoration ou de l’ceuvre de Dieu, mais les créatures 
comme telles louent leur Seigneur. ”Les cieux racontent la gloire de 
Dieu, Pouvrage de ses mains, le firmament l’annonce ; le jour au jour 
en publie le récit et la nuit 4 la nuit transmet la connaissance” (Ps. 
19.2-3). Certes cette proclamation n’est entendue vraiment que par ceux 
auxquels Dieu a ouvert l’esprit, mais elle n’est pas moins réelle et 
objective. 

Pour accepter cette uhité de la parole et du geste dans la liturgie, 
il faut tout un effort de dépouillement de nos réactions anti-catholiques. 
Nombreux sont les exégétes qui reconnaissent aujourd’hui la sacramen- 
talité de l’Ecriture, mais les Eglises sont lentes 4 accepter les consé- 
quence liturgiques de cette découverte. Le renouveau liturgique restera 
stérile et nous connaitrons une réaction contre toute liturgie, si nous 
ne redécouvrons pas, peu & peu, le sens du geste, du mouvement et du 
symbole matériel dans le culte. On a peur de faire réagir par la 
restauration de cet aspect visible de la liturgie ; en réalité, seule l’ac- 
ceptation de la visibilité et du mouvement liturgique, de [action 
litur gique, permettra au renouveau cultuel d’aboutir 4 une vraie et 
durable catholicité, 

Un autre aspect de la vie liturgique 4 redécouvrir, c’est son réle 
catéchétique au sens le plus profond. Certes nous croyons au role caté- 
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chétique du culte, mais seulement en tant qu’il comporte la prédication. 
Cependant rien n’est plus efficace pour la formation de la foi que 
action liturgique ; elle entraine l’étre tout entier dans une louange et 
une intercession non seulement formulées en des oraisons précises, 
structurées selon un ordre significatif, mais encore accompagnées de 
gestes, d’attitudes, de mouvement qui les communiquent 4 l’étre total. 
Les chrétiens de l’Eglise ancienne ont été formés, élevés, édifiés dans la 
vie liturgique. Les enseignements les plus précieux des Péres de l’Eglise, 
nous les recueillons dans leurs explications des mystéres, c’est-a-dire 
de l’action liturgique. Le De Sacramentis, le De Mysteriis de saint 
Ambroise nous font comprendre le réle de cette catéchése liturgique 
dans la formation des foules chrétiennes au IV° siécle. L’Eglise ortho- 
doxe nous apparait aujourd’hui comme le lieu ow se réalise cette for- 
mation de la foi dans la liturgie de la maison de Dieu, le plus 8 la 
ressemblance de l’Eglise ancienne. Tout, l’architecture, la décoration, 
l’aménagement liturgique, doit concourir 4 intégrer le fidéle dans la 
famille du Pére et dans ses habitudes traditionnelles. Le sanctuaire 
devrait étre toujours comme une maison familiale ou !’on aime A venir, 
4 s’arréter, A se reposer dans la paix, comme 4 parler au Pére, au Fils 
et a l’Esprit, dans la communion des saints. Si, comme c’est le cas 
presque général en Occident, la nef de V’église doit étre coupée par des 
bancs qui lui donnent un caractére bien scolaire parfois, qu’au moins 
des bas-cétés, des chapelles, permettent une priére moins statique et 
moins réglée ; que l’on puisse marcher librement dans la maison du 
Pére, que l’on puisse visiter et admirer son sanctwaire comme des fils 
de la famille qui aiment 4 se retrouver au foyer. I] ne s’agit pas de 
retrouver une doctrine du Temple selon l’Ancien Testament ; certes 
nous savons que le Corps du Christ est le vrai nouveau Temple, mais 


ce corps c’est l’Eglise qui nous est aussi rappelée par le sanctuaire que 
l’on nomme justement "église”. 


« Une chose qu’au Seigneur je demande, 
la chose que je cherche, 

c’est d’habiter la maison du Seigneur 
tous les jours de ma vie, 

de savourer la douceur du Seigneur 
de rechercher son palais... 

Que tes demeures sont désirables, 
Seigneur, Dieu des Forces du ciel ! 

Mon Ame soupire et languit 
aprés les parvis du Seigneur ; 

Mon cceur et ma chair crient de joie 
vers toi, 6 Dieu vivant ! » (Ps. 27.4 ; 84.2-3) 


Ces priéres des Psaumes expriment bien cette joie de vivre dans 
la maison et la Famille de Dieu, et caractérisent un aspect de la vie 
liturgique. Pour prier vraiment ces Psaumes, sans allégoriser, il faut 
éprouver un vrai désir quotidien de la maison du Pére et que cette 
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maison soit vraiment désirable. Dans ce mouvement vers le sanctuaire 
ou nous trouvons |’Eglise, la Parole et les Sacrements du Christ, nous 
apprenons sous des signes concrets 4 marcher vers le Royaume éternel. 


La liturgie, comprise ainsi comme une action commune dans la 
maison de la famille de Dieu, est la meilleure formation ecclésiale de 
la foi et le meilleur antidote contre l’intellectualisme et l’individualisme. 


Quelle que soit l’admiration qu’on ait pour les liturgies orientales, 
il faut respecter le principe des familles d’esprit ; il ne s’agit pas pour 
nous d’acclimater en Occident une liturgie byzantine ou syrienne. Si 
des emprunts discrets peuvent étre faits pour combler une lacune, nous 
devans nous inscrire dans la tradition liturgique occidentale. 


Les suggestions liturgiques avancées ici se fondent sur les textes et les 
habitudes traditionnels en Occident et sur l’expérience de plus de 
quinze ans d’une communauté cénobitique, la Communauté de Taizé. (1) 


a 


Cette expérience continue a prouvé 4 ceux qui l’ont vécue le 
benfait spirituel de la vie liturgique traditionnelle revivifiée par la 
Parole de Dieu et purifiée par l’ceuvre du Saint-Esprit. C’est donc le 
témoignage de la vie liturgique d’une communauté cénobitique que nous 
présenterons de temps en temps. Toutefois, comme cette expérience 
s'inscrit dans celle de l’Eglise universelle, comme elle est un héritage 
commun 4 tous les chrétiens, nous pensons qu’elle pourra inspirer des 
réalisations paroissiales et la piété personnelle de ceux qui croient en 
la valeur formatrice de la liturgie. 


La célébration de la nuit pascale 


Paques dans l'année liturgique. 


Comme pour les juifs, Paques est pour les chrétiens la grande féte 
de la rédemption, de la délivrance et du départ pour la terre promise. 
Pour Israél ces événements sont vécus au plan de histoire d’un 
peuple, certes selon une signification spirituelle, mais seulement valable 
pour les membres de ce peuple. Pour l’Eglise, ces événements, vecus 
par le Christ, intégrent ’humanité tout entiére dans le mystére de 
l'amour de Dieu. Rachetés et libérés de V’esclavage du péché et de la 
mort, nous sommes en marche avec l’Eglise depuis Paques ; nous 
sommes intégrés personnellement 4 ce cortége par le baptéme dans l’eau 
et dans ]’Esprit, et soutenus au cours de ce voyage par la Parole de 


1) Le mouvement “Eglise et Liturgie” et la Communauté de Grandchamp ont poutsuivi 
la méme recherche ; cf. L’Office divin de chaque jour. Neuchatel 1949. 
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Dieu, par son Corps et son Sang eucharistiques. C’est chaque semaine, le 
dimanche, que nous faisons mémoire plus particuliérement de cet 
événement décisif de Paques. Et une fois par an, l’Eglise nous convie 4 
ce dimanche des dimanches, a cette Paque solennelle, pivot de tout le 
cycle liturgique. Si importante que soit la féte de Noél, commémoration 
de l’incarnation, et le cycle qui s’organise autour d’elle, il ne faut lui 
reconnaitre qu’une situation subordonnée 4 Paques, un réle de prépa- 
ration. Ainsi l’Eglise l’a-t-elle toujours compris. 


Il y a d’ailleurs un parallélisme frappant entre les deux périodes 
qui se partagent l’année liturgique : le cycle de Noél et celui de Paques. 
Par sa briéveté le cycle de Noél apparait comme une premiére partie 


de l'année, dont les thémes seront repris avec plus d’ampleur dans le 
cycle de Paques. 


Au temps de |’Avent, préparation de Noél en quatre semaines, 
correspond le triple temps de la Septuagésime, du Caréme et de la 
Passion, en neuf semaines ; ces temps de préparation ont été rapprochés 
par le caractére plus austére de leurs offices, symbolisés dans la couleur 
violette des ornements liturgiques. (1) Ces temps de préparation 
débouchent l'un et l’autre sur une célébration exultante du Christ, 
marquée par un office nocturne trés solennel : le Christ est né, le 
Christ est ressucité ! Mais la liturgie de Paques l’emporte en allégresse 
sur celle de Noél ; le blanc des ornements lituygiques signifient la joie 
de lincarnation et de la résurrection du seul Saint. 


Chacune des deux solennités va étre prolongée par un temps de 
féte : de Noél a l’octave de l’Epiphanie, le temps de Noél, de Paques 
a l’octave de la Pentecéte, le temps pascal. Cette joie qui se poursiit 
maintient les ornements blancs, sauf pour les huit jours de la Pentecéte 
ow le feu de l’Esprit saint sera symbolisé par le rouge. Ces deux temps 
de prolongation sont 4 nouveau d’inégale longueur : pour Noél vingt 
jours, pour Paques plus de cinquante jours. Mais a l’intérieur de ces 
temps, quelques fétes d’importance plus ou moins grande vont souligner 
encore le parallélisme des mystéres de Noél et de Paques. 


Huit jours aprés Noél, nous trouvons une féte évoquant 4 la fois la 
Circoncision de Jésus et le souvenir de sa mére, célébration de la pleine 
humanité du Fils de Dieu, ’né d’une femme, né sujet de la loi” (Gal. 
4.4). A cette féte de Pabaissement du Seigneur correspond, quarante 
jours aprés Paques, l’Ascension, célébration de la pleine divinité du 
Fils de Phomme. 


(1) Il faut préférer la célébration de l'Annonciation au mercredi de la semaine avant 
Noél (mercredi des "Quatre Temps”), tellement plus & sa place que le 25 mars, en plein 
Caréme ou au temps pascal ; comme Dieu vient visiter Marie sa servante, “la fille de 
Sion", pour s‘incarner au jour de |'Annonciation, il entre dans Jérusalem, au jour des 
Rameaux, pour souffrir sa Passion. cf. R. PaQuier, "Sens et légitimité des temps et des 
fétes de l'année chrétiennd’, Verbum Caro N° 31/32, p. 164. 
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Le 6 janvier, douze jours aprés Noél, l’Epiphanie proclame la 
manifestation du Christ aux mages (aux paiens), lors de son baptéme 
(ux juifs) et lors des noces de Cana (a ses disciples) : ”Aujourd’hui, 
lEglise est unie & l’Epoux céleste, car ses péchés ont été lavés par le 
Christ dans le Jourdain, les Mages accourent aux noces royales avec 
des présents, l’eau est changée en vin, et les convives du festin sont dans 
la joie. Alleluia” (Antienne du cantique de Zacharie). Prophétie de 
l'Eglise, rassemblée des extrémités de l’univers par le Saint-Esprit, le 
baptéme et l’eucharistie. 


A la Pentecéte, cinquante jours aprés Paques, l’Egiise apparait avec 
la plénitude des dons promis par le Christ et dispensés par |’Esprit 
Saint pour proclamer l’Evangile jusqu’aux extrémités du monde et 
intégrer tous les hommes par le baptéme au banquet du Royaume de 
Dieu. 


Au terme du temps de Noél, le 13 janvier, la liturgie reprend un 
aspect de l’Epiphanie dans la commémoration du Baptéme du Christ ; 
la apparait le mystére de la Trinité et la communauté de son ceuvre 
pour le salut des hommes : le Saint-Esprit descend sur le Fils baptisé et 
la voix du Pére retentit. A la fin du temps pascal, huit jours aprés 
Pentecéte, le mystére de la Trinité sera célébré comme résumant et 
expliquant toute histoire du salut. 


Aprés le temps de Noél et le temps de Paques, deux temps d’ac- 
complissement, paralléles aussi, développent la signification du minis- 
tére du Christ (temps aprés l’Epiphanie, six semaines, au plus) et celle 
du ministére de ’Eglise (temps aprés la Pentecéte, vingt-huit semaines, 
au plus) ; périodes ow retentit la prédication du Royaume par le Christ 
et par l’Eglise, ces deux temps sont symbolisés par la couleur verte des 
ornements liturgiques : l’Eglise marche vers le Royaume dans l’espé- 
rance du retour de son Seigneur. 


Dans ce rappel de l’année liturgique et de sa structure selon le 
parallélisme des deux cycles de Noél et de Paques, nous avons remarqué 
combien |’Eglise s’attarde plus a célébrer Paques et combien plus solen- 
nellement. Il faut préciser encore que, dans |’esprit de la liturgie pri- 
mitive, la célébration pascale ne sépare pas le Vendredi Saint du 
dimanche de la Résurrection et qu’ils forment ensemble la grande féte 
de l'année : ”Notre Paque, le Christ, a été immolé ; célébrons donc la 
Féte... avec les azymes de la pureté et de la vérité” (1 Cor. 5. 7-8). 


On peut indiquer le développement des deux cycles de l’année selon 
les deux courbes suivantes : 
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La nuit pascale prend dans l’année liturgique une importance de 
premier ordre. Dans |’Eglise ancienne, on y rassemblait les trois signes 
de linitiation chrétienne : le baptéme d’eau, l’imposition des mains 
(confirmation) et la premiére communion, dans le cadre d’une liturgie 
de la Lumiére du Christ ressuscité et de l’Eucharistie. Ainsi, dans une 
grande veillée nocturne, les nouveaux chrétiens étaient intégrés a |’Eglise 
en célébrant la Paque nouvelle, le passage dw Christ de la mort 4 la vie 
par la résurrection, gage de notre résurrection et de notre vie éternelle 
dans le Royaume. L’Eglise primitive a continué la vigile pascale 
juive, persuadée de lunité et de la continuité entre la délivrance 
d’Israél et la redemption de l’Eglise. Dans un méme événement, |’amour 
du Seigneur passe au milieu des siens, pour les conduire de la mort 4 la 
vie, de l’esclavage a la liberté ; il les protége par le sang de ]’Agneau, 
sur le linteau des portes juives en Egypte, sur les poutres de la croix du 
crucifié. 

Chaque année, les juifs célébraient cette Paque de la délivrance 
par un repas liturgique. Rappelons briévement la signification de ce 
repas pascal sur lequel s’est greffée l’eucharistie, Paque chrétienne. 
Nous résumerons cette signification par le mot de *mémorial”. Au repas 
pascal, les juifs célébraient le mémorial de leur délivrance : d’une 
part ils revivaient cet événement de l’amour de Dieu, ils y participaient, 
ils s’y intégraient ; d’autre part ils rappelaient cet événement devant le 
Seigneur, sa fidélité, sa promesse et son alliance, ils intercédaient et ils 
rendaient grace. Le mémorial de la Paque est ainsi une proclamation 
de l’amour fidéle de Dieu dont on attend 4 nouveau une manifestation. 
L’idée de “souvenir” ou de “répétition” d’un événement passé est 
absente de la liturgie juive ; il s’agit bien plutét de l’actualisation de 
Yévénement du salut dont on devient contemporain en vertu de sa 
portée éternelle. Le rituel de la Paque juive est clair a ce propos : 
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"Dans tous les siécles, chacun de nous a le devoir de se considérer 
comme s'il était sorti lui-eméme d’Egypte”. 


Nous avons la ume affirmation claire de cette participation, de 
cette intégration du fidéle dans TPunique et perpétuel événement de 
l'amour de Dieu sauvant son peuple. Le repas pascal fait revivre la 
sortie d’Egypte qui devient actuelle et qui sauve, libére et donne la 
vie. Le mémorial, en faisant revivre la libération d’Israél 4 chacun, 
met en mouvement, pour ainsi dire, l'amour fidéle du Seigneur qui 
aujourd’hui sauve chaque juif de l’ennemi. Le rituel dit ainsi : 


"Ce n’est pas un seul ennemi qui s’est élevé contre nous pour nous 
exterminer, mais dans tous les siécles, on s’éléve contre nous pour nous 
exterminer et le Saint, béni soit-il, nous sauve de leurs mains”. 

Cette affirmation que le salut était une actualité pour chacun 
culminait dans Pattente du Messie. On espérait la venue de l’Oint du 
Seigneur, on la désirait, on limplorait. Le repas pascal devenait alors 
un événement eschatologique : le Messie pouvait arriver d’un moment 
a autre. Le Targum, traduction araméenne du Pentateuque, contient 
un poéme qu’il faut situer aprés la destruction de Jérusalem par les 
Romains (70 ap. J. C.) et qui évoque la foi juive dans la célébration 
pascale. Il y a quatre nuits qui tombent 4 la méme date, le 15 Nisan 
du calendrier juif (pleine lune du premier mois), o& Dieu accomplit 
les grands actes de histoire sainte : la création des luminaires qui 
marquent les temps, la révélation 4 Abraham et le sacrifice d’Isaac, la 
sortie d’Egypte, l’arrivée du Messie accompagné de Moise. La tradition 
juive avait fixé les trois premiers événements a la nuit pascale, et elle 
attendait la venue du Messie-Sauveur pour cette méme nuit. 


*Quatre nuits sont inscrites au Livre des Mémoriaux. 
La premiére nuit : quand le Memra (la Parole créatrice) de Yahvé (1) 
se révéla au monde en le créant... 
La seconde nuit : quand le Memra de Yahvé se révéla 4 Abraham entre 
les animaux partagés... (suit un rapprochement avec le sacrifice d’Isaac). 
La troisiéme nuit : quand le Memra de Yahvé se révéla aux Egyptiens 
au milieu de la nuit ; d’une main il tuait les premiers-nés des Egyp- 
tiens, de lautre il sauvait les premiers-nés d’Israél, afin d’accomplir 
ce que dit !’Ecriture : Israél est mon premier-né. 
La quatriéme nuit : quand le monde consommera sa fin pour que se 
réalise la Délivrance ; les bandes de ’iniquité seront anéanties, les jougs 
de fer seront brisées : Moise sortira du milieu du désert (2), et le Messie 
du milieu de Rome (3) ; l'un s’avancera au sommet de la nuée, et le 
Memra de Yahvé s’avancera entre les deux, et ils iront ensemble. 


ty Les Juifs attribuaient au Memra de Yahvé, a sa Parole créatrice, les manifestations 
extérieures de Dieu, pour ne pas le faire agir directement, par respect. - 
_. 2) Moise a été enterré dans le désert et c'est de 1a qu'il viendra, selon la tradition 
Juve, ‘ 

3) La tradition juive, aprés 70, pense que le Messie vivra quelques années & Rome, 
capitale paienne, comme Moise a vécu en Egypte, avant de sauver le peuple. 
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Telle est la nuit de la Paque, nuit de veille établie par Yahyé 
pour tout Israé].” (1). 





Ainsi pour le judaisme, la nuit pascale a une riche signification ; 
elle est le mémorial de la création et de la lumiére (Gen. 1. 14-18), de 
alliance avec Abraham et du sacrifice d’Isaac (Gen. 15 et 22), du 
sacrifice de ]’Agneau pascal et de la délivrance de l’esclavage égyptien 
(Ex. 12), enfin l’annonce et l’attente du Jour du Seigneur ot le Messie 
viendra. L’Eglise intégrera dans sa liturgie tout ce mémorial. Le Christ 
est la lumiére pascale et le début de l’office de Paques est une célébra- 
tion de la “lumiére du Christ” ; on y lit également le récit de la 
création. Le sacrifice des animaux partagés et celui d’Isaac par Abraham 
étaient des signes prophétiques du sacrifice du Christ : Dieu, dans son 
amour, nous a donné son Fils, et par le Saint Esprit, "four fumant et 
brandon de feu” (Gen. 15.17) il passe pour consumer le péché et ras- 
sembler ce qui est divisé ; la liturgie pascale a prévu la lecture du 
sacrifice d’Isaac (2). Le Christ est le véritable Agneau pascal dont le sang 
protége les enfants du nouvel Israél, en exil dans le monde ; la Paque 
juive est présente dans la Paque chiétienne et le récit de la sortie 
d’Egypte fait partie de l’office. Enfin, comme les juifs attendaient le 
Messie, d’une fagon toute particuliére en cette nuit pascale et durant le 
repas liturgique, ainsi l’Eglise fait de Paques une action de grace pour 
la résurrection du Christ et une supplication pour son retour, tout spé- 
cialement en célébrant leucharistie : Maranatha ! Viens, Seigneur ! 


Cette continuité d’Israé] 4 l’Eglise dans la priére liturgique mani- 
feste 4 la fois la fidélité de Dieu et l’'unité des deux Testaments qui ne 
révélent qu’une seule volonté et qu’un seul amour du Seigneur. II est 
juste que I’Eglise ancienne ait tenu tout particuliérement 4 cette vigile 
pascale solennelle et en ait fait le centre de l’année liturgique, et il 
est juste que ]’Eglise d’aujourd’hui y revienne (3). L’Eglise retrouve la 
plénitude symbolique de la liturgie pascale en la célébrant soit dans 
la nuit, comme Voffice de Noél, soit 4 l’'aube du jour de Paques ot la 
lumiére de la création et celle de la résurrection ne font qu’un seul 
signe de la gloire du Seigneur, créateur et rédempteur. 


L’Eglise dans la joie de la résurrection du Christ et dans |’attente 
de son retour glorieux chante comme jamais son action de grace. Elle 
peut faire sienne ces paroles du rituel de la Paque juive en leur donnant 
toute la profondeur de sa foi christologique : 









































































































1) Targum Yerushalmi II, sur Ex. 12.42, nous citons ces textes d'aprés Evangile, 
N° 21, Paris 1956. 

2) On peut regretter qu’en réduisant avec raison, de douze a quatre, les lectures 
prophétiques de la liturgie pascale, le nouvel ordo catholique n’ait pas retenu le récit du 
sacrifice d'Isaac, si typologique. i 

3) Rappelons que pendant des siécles, I’Eglise catholique romaine, ayant oublié le 
sens profond de sa liturgie et s’étant fixée dans des obligations canoniques, célébrait cetle 
liturgie pascale, bien souvent pauvrement, au matin du samedi saint. Le 9 février 1951, 
sous l'influence du mouvement liturgique, les autorités catholiques ont rétabli l’office nocturne. 
Les Eglises orientales, elles, ne l’avaient pas perdu ; rien de plus glorieux, dans la priere 
de l’Eglise, qu'une nuit pascale orthodoxe, 



































Oo 


PASTORALE LITURGIQUE a 137 





"Nous avons le devoir de remercier, de chanter, de louer, de glo- 
rifier, d’exalter, de célébrer, de benir, de magnifier et d’honorer Ceiui 
qui a fait pour nos ancetres et pour nous tous ces muracies. 1! nous a 
conduit de J’esclavage a la Liberte, de la détresse vers la joie, du uel 
vers la fete, des tenepres a la jumiere et de Ja servitude vers | aitranchis 
zement. Chantons en son honneur : Alleluia !” 


Célébrer la féte de Paques, c’est devenir contemporain de la croix 
et de la résurrection, et, dans le Corps du Christ, |’tiguse et l’eucharistie, 
relaire ses forces pour la vie éterneile ; c'est aussi interceder aupres de 
Dieu pour que le passage de la mort a la vie se produise en tout homme; 
c'est encore implorer le retour du Seigneur et la venue du Koyaume 
dans la gloire ; c’est enfin, et surtout, se réjouir et rendre grace pour 
toute l’eeuvre de Dieu qui de Ja création au retour du Uhrist, en passant 
par la vie d’Abraham, la délivrance d’tgypte sous la conduite de Moise, 
lincarnation, la croix et la résurrection, ne cesse d’aimer son peuple, 
Israel, 'uglise, et d’y vouloir incorporer tous les hommes. 


La liturgie de la nuit pascale. 


Nous proposons ici quelques explications qui vont éclairer la 
liturgie pascale dont nous donnons le texte (page ZU) avec le mmimum 
d'indications pour qu’il puisse étre utilisé dans une célébration (1). 

Nous donnons le texte et les indications de la célébration, de la 
fagon la plus objective. Ici ou la nous avons été amenés a une cor- 
rection ou & une application dictée par une expérience communautaire 
qui, répétons-le, a été une source de joie immense et une approfondis- 
sement considérable du mystére pascal. Nous nous sommes dépouillés 
de toute prudence ecclésiastique, nous n’avons pas évité des mots ou 
des gestes qui étonneront peut-étre. 1] appartient au pasteur responsable 
d'un troupeau d’adapter l’expérience de T’Kglise universelle, pour 
ménager les faibles ou garder l’unité et la joie commune. Il ne nous 
appartient pas d’agir ainsi ; nous pensons mieux servir en transmettant 
notre joie pascale dans la forme ow nous la vivons. Nous pensons d’ail- 
leurs qu’un excés de prudence risque souvent de se transformer en une 
attitude de politique ecclésiastique nuisant 4 esprit cecuménique. Il 
nous faut reprendre conscience, et 4 Paques tout spécialement, de la 
puissance cecuménique du baptéme chrétien. Nous sommes liés avec 
tous les baptisés par une filialité commune a l’égard du Pére, une fra- 
ternité réelle avec le Fils, une communion dans |’Esprit Saint qu’aucune 
division ow autorité ne peut diminuer. Quand nous apprenons de fréres 
chrétiens, ou de lEglise ancienne, notre mére commune, les joies que 
l'on peut découvrir dans une liturgie éprouvée par des siécles de priére, 
il ne faut pas que l’esprit du Diviseur nous inspire une attitude cha- 
grine, jalouse ou polémique. Tout est 4 nous et nous sommes tous, 
chrétiens, fréres dans le baptéme, agrégés au Corps unique de Jésus- 


1) Les chiffres des chapitres et paragraphes de l'explication correspondent & ceux de 
la liturgie (page 141 ss.) 
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Christ. Nous avons le droit d’échanger nos expériences, et de nous ren. 
contrer dans la liberté des enfants de Dieu. Malgré toutes les prudences 
et toutes les politiques, il faut demander cette liberté que nous donne 
le baptéme, de rencontrer n’importe quel frére dans le Christ, fit-il un 
cardinal. L’avancement du mouvement cecuménique est au prix de cette 
liberté et de cette joie dans l’unité baptismale. 


Ceux qui voudront célébrer la nuit pascale pourront laisser tomber 
provisoirement certains gestes ou signes extérieurs. Mais il faut se rap. 
peler qu'une véritable liturgie est une action et qu’il ne faut pas 
renoncer en tout cas 4 une active participation de tous, sans quoi la 
longueur de la célébration deviendrait un poids, contraire a la joie 
pascale. Disons, pour l’avoir vécue, que cette liturgie, malgré son am- 
pleur, apparait bréve tant son dynamisme entraine la joie et la liberté, 


a condition que lon prenne soin de faire participer tous les fidéles. 


Le pasteur trouvera peut-étre la possibilité d’introduire cette 
célébration de la nuit pascale dans le cadre de la jeunesse paroissiale, 
sans en exclure tous ceux qui voudraient s’y joindre. Comme "liturgie 
des jeunes” elle entrera plus aisément dans les habitudes et, il n’y a 
pas de doute qu’elle soit propre 4 enthousiasmer la jeunesse de nos 
paroisses a qui l’on ne demande pas assez d’engagement liturgique, pas 
assez d’effort proprement spirituel au service du Christ dans son Eglise. 


I La FETE DE LA LUMIERE 


I] faut préparer l’église de telle maniére qu'elle puisse étre fortement illuminée avant 
la louange pascale, mais au début de l'office elle doit étre obscure ; une lampe sera néces- 
saire pour permettre aux fidéles de se placer, mais il faudra I'éteindre avant l'entrée des 
officiants, pour maintenir l'opposition symbolique des ténébres 4 la lumiére. I] faut aussi 
créer un climat pascal par les ornements blanc et or : la tenture autour du cheeur, de l'autel, 


du lutrin... Un chandelier pascal assez haut sera placé en vue, au milieu ou 4 |'entrée du 
cheeur, le lutrin a cété. 


1) Recueillement 


Il faut prévoir sept officiants : le célébrant (pasteur), le diacre, le sous-diacre, le 
lecteur et trois chantres A partir du diacre ils peuvent étre des laics, des jeunes gens, pouvant 
officier et bien lire, bien chanter pour les trois chantres, Il serait heureux qu'ils revétent une 
aube, une robe blanche. Le diacre porte le cierge pascal éteint ; le sous-diacre, une lumiére 
pour éclairer le célébrant au début de I'office et allumer le cierge pascal ; le lecteur, la 
grande Bible qui servira aux diverses lectures. 


2) Oraison 


Cette oraison est composée d’aprés le symbolisme du feu tiré de la pierre. Elle place 
immédiatement la liturgie dans une perspective eschatologique. 


3) Introduction 


Ces textes (Hébr. 13.8 ; Apoc. 22.13) expriment I’éternité et I’actualité du Christ et du 
mystére pascal. Le cierge pascal est une grande colonne de cire qui rappelle la colonne de 
feu guidant et protégeant Israél dans son Exode, elle est le symbole du Christ ressuscité dans 
sa chair, présent au milieu de I'Eglise et lumiére du monde. On gardera le cierge pascal, 
allumé pendant les offices, jusqu’a la féte de I'Ascension ; on I'éteindra alors apres 
l'Evangile ; il restera @ la sacristie et sera rallumé dans l'église & chaque baptéme pour ¢o 
rappeler le caractére pascal ; on laissera se consumer ce qui en reste sur un chandelier 
bas, devant la Table Sainte, le Vendredi Saint de l'année suivante, aprés l'office de la Croix. 
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4) Entrée solennelle 


Ce cortége est celui d'Israél sortant d'Egypte, passant la Mer Rouge et le Désert pour 
entrer dans la Terre Promise, c'est celui de |'t.glise, sortant de |'esclavage du péché, passant 
par le baptéme et |'épreuve pour entrer dans le Royaume ; c'est Yahvé dans la colonne 
dz feu et la nuée lumineuse (signe de |'Esprit Saint), c'est le Christ ressuscité, Lumiére du 
monde, qui conduit ce passage, cette Paque de son peuple saint. 


Le triple chant de “Lumiére du Christ” est une acclamation enthousiaste qui, comme 
“Alleluia” assure @ la célébration son caractére de spontanéité joyeuse ; c'est dans des 
acclamations de ce genre que la spontanéité dans |'Esprit doit trouver son expression ; c'est 
la que les Negro spirituals sauraient prolonger l'adoration et l'allégresse de |'Eglise. 


Le chant du “Christ est ressuscité™ peut étre prolongé selon la spontanéité de la célé- 
bration. Des enfants peuvent procéder a |’illumination de |'église par de nombreuses bougies 
et lampes. 


Le Psaume 136, le grand Hallel, sorte de litanie pascale, est chanté selon la mélodie de 
J. Gelineau (Vingt quatre psaumes : 135). On peut l’accompagner de trompettes. 


5) Louange pascale 

La aussi s'exprime l'allégresse de |’Eglise. Ce texte liturgique d'un lyrisme biblique 
magnifique doit étre proclamé de fagon trés belle. On pourrait le copier d'une belle écriture 
sur un beau papier orné, que l'on placerait sur le lutrin ou le diacre le lit. 


Le texte, de l"Exultet a été modifié sur deux points ; la phrase : "O necessarium Adae 
peccatum...”” et la suivante : "O felix culpa...” ont été supprimées comme théologiquement 
dificiles ; tout ce qui concerne spécialement le, cierge, comme tel, et le travail de |'abeille, 
a été omis ou modifié : ce sont des éléments plus bucoliques que proprement liturgiques. 


Les Psaumes 148 ou 98 se trouvent également dans J. Gelineau (Cinquante trois psaumes, 
148 et 97). 


Il La LECTURE DES PROPHETIES 


Il y avait douze prophéties, elles ont été réduites 4 quatre. Cependant on a gardé celles 
qui étaient suivies d'un Cantique biblique, on a donc perdu le récit du sacrifice d'Isaac ; 
nous l’avons gardé comme deuxiéme lecture et nous avons supprimé le discours de Moise 
(Quatriéme prophétie, Deut. 31. 22-30 ; les deuxiéme et troisiéme deviennent donc troisiéme 
et quatriéme). La typologie pascale du sacrifice d'Isaac est trés importante. La liturgie 
ambrosienne de la nuit pascale, a Milan, I'utilise aussi comme la seconde de ses six prophéties. 

Pour les chants bibliques suivant chacune des lectures, nous avons pris des libertés _ 
de les accorder au sens des prophéties. La création est chantée dans le Psaume 104, l'al- 
liance avec Abraham, dans le Psaume 105, I'Exode, dans le Cantique de Moise, la vision 
eschatologique d'Esaie, dans le Cantique apocalyptique de Moise et de I'Agneau. Les — 
s'accordent aux lectures et aux chants. Pour la prophétie d'Esaie, comme nous n’avons pas 
gardé le cantique de la Vigne (Es. 5. 1-2, 7 ; ambigu), nous n’avons pu garder loraison qui 
y fait allusion, mais nous avons pris celle qui concluait |’ancienne septieme prophétie, a cause 
de son caractére eschatologique. 

Les chants bibliques sont antiphonés entre deux groupes des fideles (V. oe we 
entre un chantre et les fidéles. Ils peuvent étre chantés sur les psalmodies de J. ineau ; 
le cantique de Moise est enregistré sur SM 3325 (fiche Z 160). ; ae : 

Les oraisons doivent étre toujours précédées d'un moment de priére silencieuse ou 
chacun peut placer son adoration et son intercession. 


II] La céLEBRATION DU BAPTEME re du Not 

Le rappel de la confession baptismale entrainera la suppression du (redo et du Nore 
Pére dans Ts inesesle-ecdaihdinens Au deuxiéme article, sur le Fils, nous eee gpm 
de la mort et de la résurrection du Christ, qui s impose. La ere ” 
article par rapport au Symbole des apétres n'a pas d'intention denen. 





140 MAX THURIAN 


IV La LITURGIE DE L'EUCHARISTIE 


Pour le Kyrie et le Gloria, on peut utiliser ceux du Temps de Noél, répertoire de 
Taizé (Le Seuil), de méme pour le Sanctus, ou les chants équivalents des recueils habituels, 


Le chant de I'Evangile, aprés la lecture, est une habitude ambrosienne (I'Antiphona), 
Elle permet une heureuse conclusion 4 |'Evangile, comme chaque lecture en a une. Nous 
l'avons construite 4 la maniére responsoriale en utilisant le graduel du jour de Paques (le 


Psalmellus ambrosien). 


Le chant d’offrande a la méme structure et utilise l’antienne de communion du jour de 
Paques (I Cor. 5. 7-8 ; la nuit pascale traditionnelle n'a pas de chant d’offrande). 


Les chants de communion et d'action de graces suivent aussi la méme forme et utilisent 
l'introit du jour de Paques (Ps. 139 ; la nuit pascale traditionnelle n’a pas de chant de 
communion, elle le confond avec les Laudes). 


V_ La LOUANGE DU MATIN 


La liturgie se termine par un abrégé des Laudes, |'office traditionnel du matin : psaume avec 
Alleluia, cantique de Zacharie avec antienne, oraison et bénédiction. Le mystére pascal 
s'achéve dans la lumiére du Soleil levant, le Christ glorieux qui revient. 


Nous n’avons pas donné les indications d’attitude au cours de la liturgie. Pour marquer 
la féte de la résurrection, il faudrait supprimer l'agenouillement dans cette liturgie, a part 
le prosternement du début (Recueillement) : on serait debout pour prier et chanter, assis 
pour écouter les lectures et y répondre par les divers psaumes, cantiques et répons. C’était 
la pratique de l’Eglise ancienne au temps pascal. 
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Liturgie pascale 


La nuit oi le Seigneur ressuscifa des morts est au ceur de l'année liturgique, elle en 
est le centre, L’Eglise y célébre “le passage” du Seigneur de la mort a la vie, la lumiére 
de la création et celle de la résurrection, la nouvelle création, le passage du Seigneur dans la 
vie d'Abraham et dans celle de Moise, le salut d'Israél passant la Mer Rouge, comme par 
un baptéme ; ['Eglise y attend le retour du Christ et veille comme les vierges de la parabole 
qui attendent [Epoux. Saint Augustin dit de cette nuit qu'elle est “la mére de toutes les 
saintes veillées, durant laquelle le monde entier est en éveil”. Pendant cette veille, l'Eglise 
ancienne baptisait d'eau et d'Esprit les catéchuménes préparés durant le Caréme, et elle les 
accueillait pour la premiére fois a la sainte céne. Il est heureux que baptéme, confirmation 
el premiére communion puissent étre célébrés durant cet office. Chacun s'associant alors a la 
confession de foi baptismale rappelle son baptéme, son passage de la mort du péché a la vie 
de Dieu, de l'esclavage du démon 4 la liberté des enfants de Dieu : “Baptisés dans le Christ 
Jésus, c'est dans sa mort que tous nous avons été baptisés ; nous avons été ensevelis avec lui 
par le baptéme dans la mort, afin que comme le Christ est ressuscifé des morts par la gloire 
du Pére, nous vivions nous aussi, dans une vie nouvelle” (Rom. 6. 3-4). 


Conformément 4 la signification de la Paque chrétienne, la liturgie se répartit ainsi : 
I. La féte de la iumiére 

Il. La lecture des prophéties 

III, La célébration du baptéme d'eau et d’Esprit 

IV. La liturgie de l'eucharistie (la Parole et la Sainte Céne) 

V. La louange du matin. 


Notre Paque se situe donc sur trois plans : le plan du mémorial, celui de l'espérance 
et celui de 'engagement. Parce que le Seignneur a passé de la mort a la vie, il reviendra 
en gloire nous faire passer de la tombe au Royaume et dés notre bapltéme, et toujours a4 
nouveau, nous avons a passer de l'esclavage du démon 4 la liberté des enfants de Dieu. (1) 


I Féte de la lumiére 


Cette célébration de la lumiére chante le Christ ressuscité qui éclaire le monde plongé 
dans la nuit, 


1) REcUEILLEMENT 
Les officiants (et éventuellement les catéchuménes) ayant pénétré dans |'église obscure, 
‘arrétent vers l'entrée et se prosternent quelques instants. Le célébrant (C) dit alors : 
O toi qui dors éveille-toi, 
léve-toi d’entre les morts, 
et le Christ sera ta lumiére ! (Eph. 5.14) 


Tous alors se lévent et le célébrant prie : 


2) Oratson 
on Le Seigneur soit avec vous ! 
Tous. Et avec ton esprit ! 
G. Prions (silence) : 


O Dieu, par ton Fils, la véritable pierre angulaire, tu as apporté 
le feu de ta lumiére a tes fidéles ; envoie ton Esprit Saint et, durant ces 
fetes pascales, accorde-nous d’étre enflammés par le désir de ton 
Royaume ; et que nous puissions parvenir, le coeur pur, aux fétes per-~ 
petuelles de la Lumiére sans déclin, par le Christ, notre Seigneur. 


we Amen. 


_ (I) Voir J. Fever, Missel quotidien, Tours 1953 ; Missel biblique, Bourges 1955 ; 
Missel d'Hautecombe, Paris 1952. 
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IV La LITURGIE DE L’EUCHARISTIE 


Pour le Kyrie et le Gloria, on peut utiliser ceux du Temps de Noél, répertoire de 
Taizé (Le Seuil), de méme pour le Sanctus, ou les chants équivalents des recueils habituels, 


Le chant de I'Evangile, aprés la lecture, est une habitude ambrosienne (I'Antiphona), 
Elle permet une heureuse conclusion a I’Evangile, comme chaque lecture en a une. Nous 
l'avons construite 4 la maniére responsoriale en utilisant le graduel du jour de Paques (le 


Psalmellus ambrosien). 


Le chant d’offrande a la méme structure et utilise l’antienne de communion du jour de 


Paques (I Cor. 5. 7-8 ; la nuit pascale traditionnelle n'a pas de chant d’offrande). 


Les chants de communion et d'action de graces suivent aussi la méme forme et utilisent 
l'introit du jour de Paques (Ps. 139 ; la nuit pascale traditionnelle n'a pas de chant de 
communion, elle le confond avec les Laudes). 


V_ La LOUANGE DU MATIN 


La liturgie se termine par un abrégé des Laudes, |'office traditionnel du matin : psaume avec 
Alleluia, cantique de Zacharie avec antienne, oraison et bénédiction. Le mystére pascal 
s'achéve dans la lumiére du Soleil levant, le Christ glorieux qui revient. 


Nous n’avons pas donné les indications d’attitude au cours de la liturgie. Pour marquer 
la féte de la résurrection, il faudrait supprimer |’agenouillement dans cette liturgie, a part 
le prosternement du début (Recueillement) : on serait debout pour prier et chanter, assis 
pour écouter les lectures et y répondre par les divers psaumes, cantiques et répons. C’était 
la pratique de l'Eglise ancienne au temps pascal. 
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Liturgie pascale 


La nuit ot le Seigneur ressuscifa des morts est au cour de l'année liturgique, elle en 
et le centre, L’Eglise y célébre “le passage” du Seigneur de la mort a la vie, la lumiére 
de la création et celle de la résurrection, la nouvelle création, le passage du Seigneur dans la 
vie d'Abraham et dans celle de Moise, le salut d'Israél passant la Mer Rouge, comme par 
un baptéme ; ['Eglise y attend le retour du Christ et veille comme les vierges de la parabole 
qui attendent ['Epoux. Saint Augustin dit de cette nuit qu'elle est “la mére de toutes les 
saintes veillées, durant laquelle le monde entier est en éveil”. Pendant cette veille, l'Eglise 
ancienne baptisait d'eau et d'Esprit les catéchuménes préparés durant le Caréme, et elle les 
accueillait pour la premiére fois a la sainte céne. Il est heureux que baptéme, confirmation 
el premiére communion puissent étre célébrés durant cet office. Chacun s‘associant alors a la 
confession de foi baptismale rappelle son baptéme, son passage de la mort du péché 4 la vie 
de Dieu, de l'esclavage du démon 4 la liberté des enfants de Dieu : “Baptisés dans le Christ 
Jésus, c'est dans sa mort que tous nous avons été baplisés ; nous avons été ensevelis avec lui 
par le baptéme dans la mort, afin que comme le Christ est ressuscifé des morts par la gloire 
du Pére, nous vivions nous aussi, dans une vie nouvelle” (Rom. 6. 3-4). 


Conformément 4 la signification de la Paque chrétienne, la liturgie se répartit ainsi : 


I. La féte de la lumiére 

Il. La lecture des prophéties 
III, La célébration du baptéme d'eau et d'Esprit 
IV. La liturgie de l'eucharistie (la Parole et la Sainte Céne) 
V. La louange du matin. 


Notre Paque se situe donc sur trois plans : le plan du mémorial, celui de l'espérance 
et celui de l'engagement. Parce que le Seignneur a passé de la mort 4 la vie, il reviendra 
en gloire nous faire passer de la tombe au Royaume et dés notre baptéme, et toujours a 
nouveau, nous avons @ passer de I'esclavage du démon 4 la liberté des enfants de Dieu. (1) 


| Féte de la lumiére 


Cette célébration de la lumiére chante le Christ ressuscité qui éclaire le monde plongé 
dans la nuit, 


1) RECUEILLEMENT 
Les officiants (et éventuellement les catéchuménes) ayant pénetré dans |'église obscure, 
s'arrétent vers l'entrée et se prosternent quelques instants. Le célébrant (C) dit alors : 
O toi qui dors éveille-toi, 
léve-toi d’entre les morts, 
et le Christ sera ta lumiére ! (Eph. 5.14) 


Tous alors se lévent et le célébrant prie : 


2) Oralson 


G Le Seigneur soit avec vous ! 
Tous. Et avec ton esprit ! 
c. Prions (silence) : 


O Dieu, par ton Fils, la véritable pierre angulaire, tu as apporté 
le feu de ta lumiére a tes fidéles ; envoie ton Esprit Saint et, durant ces 
fétes pascales, accorde-nous d’étre enflammés par le désir de ton 
Royaume ; et que nous puissions parvenir, le coeur pur, aux fétes per- 
pétuelles de la Lumiére sans déclin, par le Christ, notre Seigneur. 


Wa Amen. 


_ (1). Voir J. Fever, Missel quotidien, Tours 1953 ; Missel biblique, Bourges 1955 ; 
Missel d'Hautecombe, Paris 1952. 
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3) INTRODUCTION 


cS Jésus-Christ est le méme hier, aujourd’hui, éternellement, 
Alpha et l’Omega, le Premier et le Dernier, le Commencement et la Fin, 
A lui appartiennent le temps et l’éternité, a lui la gloire et la royauté dans 
tous les siécles de l’éternité. Amen. 
Le diacre allume le cierge pascal tandis que le célébrant dit : 
Que la lumiére du Christ, dans la gioire de sa résurrection, chasse les 
ténébres du coeur et de l’esprit. 


4) Enrrée SoLenneLle 

Les officiants (et éventuellement les catéchuménes), le diacre en téte, portant le cierge 
pascal, avancent dans la nef. Le cortége s'arréte trois fois (la derniére fois dans le cheeur) ; 
a chaque arrét, le diacre éléve le cierge pascal et chante, chaque fois sur un ton plus élevé, 
ou simplement proclame a voix forte : 

D. Lumiére du Christ ! 

Les fidéles debout répondent : 

T. Graces soient rendues a Dieu ! 

Puis le diacre place le cierge pascal sur un chandelier élevé, au milieu du cheur. 

D. Alleluia 

T. Le Christ est ressuscité ! Alleluia ! Il est vraiment ressuscité | 

Alleluia ! Alleluia ! 


Pendant que le diacre et les fidéles répétent trois fois ce répons et que l'orgue poursuit, 
on allume toutes les lumiéres de I'église, puis on chante le 
Psaume 136 

Trois chantres, debout autour du chandelier pascal, peuvent se répartir les trois varsets 
de chaque strophe, les fidéles chantent le refrain. 


1° Chantre : Alleluia, alleluia, alleluia ! 
ss : Alleluia, alleluia, alleluia ! 
Iv Ch, : Rendez grace au Seigneur car il est bon, 
7 : Car éternel est son amour ! 
2 Ch. : Rendez grace au Seigneur le Dieu des dieux, 
— : Car éternel est son amour ! 
3° Ch. : Rendez grace au Seigneur des seigneurs, 
T. : Car éternel est son amour ! 
et ainsi de suite jusqu’a la fin ou l'on répéte. 
¥ : Alleluia, alleluia, alleluia ! 


Tourné vers les fidéles le diacre proclame la louange pascale, aprés avoir demandé la béné- 
diction du célébrant. 


5) ‘Louance PAscate 
D. Mon frére, donne-moi la bénédiction du Seigneur. 


C. Que le Seigneur soit dans ton coeur et sur tes lévres afin que tu 
proclames joyeusement la louange pascale, au nom du Pére et 
du Fils et du Saint Esprit. 

D. Amen. 


_ Exultez de joie tous les anges dans le ciel ! Exultons de joie pour 
célébrer les Mystéres de Dieu ! Et pour la victoire d’un si grand Roi, 
que la trompette retentisse et proclame le salut ! 


Réjouis-toi, terre entiére ; tu resplendis d’une lumiére éclatante ; tu 


es illuminée de la splendeur du Roi éternel; tu le vois, l’univers est libéré 
de ses ténébres ! 
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Eglise, notre mére, laisse éclater ta joie ; tu brilles de l’éclat d’une 
telle lumiére ! 


Peuple de Dieu, fais retentir l’église, de ton immense acclamation ! 


Ainsi, fréres bien-aimés, ici rassemblés autour de la clarté merveil- 
leuse de cette lumiére pascale, implorez avec moi la miséricorde du Dieu 
tout-puissant. Malgré mon indignité, il a fait de moi l’un de ses serviteurs; 
qu’il répande en moi l’éclat de sa lumiére, pour que je puisse proclamer 
sa louange avec joie, par Jésus-Christ, son Fils, notre Seigneur et Dieu 
qui vit et régne avec lui, dans l’unité du Saint Esprit, 4 travers tous les 
siécles des siécles. 

Amen. 

Le Seigneur soit avec vous ! 

Et avec ton esprit ! 

En haut les coeurs ! 

Nous les élevons vers le Seigneur ! 
Rendons grace au Seigneur notre Dieu ! 

. Cela est digne et juste ! 

. Il est vraiment digne et juste, c’est notre joie et notre salut de 
chanter a pleine voix, de tout notre coeur et de toute notre ame, le Dieu 
invisible, le Pére tout-puissant, et son Fils unique, notre Seigneur Jésus- 
Christ ! C’est lui qui a rendu au Pére d’éternité ce que lui devait "homme, 
a , c’est lui qui, par amour, a lavé dans son sang le vieux péché du 
monde 


Voici les Fétes pascales ott l’Agneau véritable est immolé, dont le 


sang protége et sanctifie les portes des croyants ! 

Voici la nuit ou, libérant les enfants d’Israél, nos péres, de leur 
servitude en Egypte, tu leur as fait traverser la Mer Rouge a pied sec ! 

Voici la nuit o4 la colonne de feu a chassé les ténébres du péché par 
sa lumiére ! 

Voici la nuit qui,.dans le monde entier d’aujourd’hui, arrache les fidéles 
du Christ 4 la corruption du monde et aux ténébres du péché, pour les 
rendre 4 la grace et pour les réunir 4 la communauté des saints ! 

Voici la nuit o& le Christ a brisé les chaines de la mort, ou, vainqueur, 
il est remonté du séjour des morts ! 

A quoi nous servirait-il d’étre nés, si nous n’avions eu le bonheur 
d’étre libérés ? 

O admirable compassion de ta bonté pour nous ! O inestimable ten- 
dresse de ton amour ! Afin de racheter l’esclave, tu livres le Fils ! 

_ O nuit de vrai bonheur, toi seule a pu connaitre le temps et I’heure 
ou le Christ est ressuscité du séjour des morts ! 

_ Nuit dont il est écrit : "La nuit resplendit comme le jour... la nuit 
meme devient lumiére autour de moi !”. 

La sainteté de cette nuit chasse les crimes, lave les péchés, rend Vin- 
nocence aux déchus et la joie aux malheureux ; elle dissipe les haines, 
elle dispose a la paix, elle soumet les autorités. En action de graces pour 
Sate nuit, recois, Pére saint, le sacrifice de louange que t’offre la sainte 

glise. 

O nuit de vrai bonheur, ot! les Egyptiens ont été dépouillés, les 


Hébreux enrichis ! Nuit of le ciel s’unit A la terre, o Dieu s’unit a 
homme ! 
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Nous te prions, Seigneur, de faire que notre amour, comme cette 
lumiére consacrée a l’honneur de ton nom, demeure sans déclin pour 
chasser les ténébres de la nuit du monde ! Que la lumiére de notre cha- 
rité te soit agréable comme un vrai sacrifice et qu’elle rayonne jusque 
dans ton Royaume. Que |’Etoile du matin, le Christ ressuscité qui revient, 
nous trouve toujours veillants : il est cet astre qui ne connait pas de 
couchant ; depuis son retour du séjour des morts, il répand sur le genre 
humain sa lumiére et sa paix. 


Et maintenant, nous te prions, Seigneur : accorde-nous des jours de 
paix au milieu de ces joies pascales, conduis-nous, dirige-nous et garde- 
nous sous ta fideéle protection, nous tes serviteurs, tes ministres et ton 
peuple fidele, :ta sainte Eglise universeile. 

Regarde aussi avec bienveillance les autorités des gouvernements ; 
par ta miséricorde et ta bonté oriente leurs pensées vers la justice et vers 
la paix, pour que, des difficultés de cette terre, ils parviennent, avec 
tout ton peuple, a la patrie de ton Royaume ; par Jésus-Christ, ton 
Fils, notre Seigneur et Dieu, qui vit et régne avec toi, dans l’unité du 
Saint Esprit, a travers tous les siécles des siécles. 

T. Amen. 

Psaume 148 ou 98 (antienne : Alleluia) 


Il La Lecture des Prophéties 


Le lecteur, au lutrin, lit les quatre prophéties, qu'il faut a la fois rapporter aux différents 
mystéres célébrés dans la nuit pascale et chrétienne, et comprendre comme une typologie 
du baptéme d'eau et d’Esprit, célébré et rappelé a Paques ; selon le plan liturgique primitif 


des offices de l'Eglise, chaque lecture est suivie d'un chant puis d'une priére, en relation 
avec le texte. lig 


1) Premizre PropHétie 


L. Lecture de la premiére prophétie qui nous rappelle la création du 
monde, la création de la lumiére d’ou nous tirons la vie ; le Christ ressus- 
cité est la lumiére nouvelle et parfaite qui donne la vie nouvelle et 
éternelle ; le baptéme dans l’eau et dans l’Esprit nous fait renaitre a la 
splendeur dans laquelle Dieu nous créa : a moins de naitre d’eau et 
d’Esprit, nul ne peut entrer au Royaume de: Dieu. 


Livre de la Genése : 
Au commencement... (Genése 1.1-2.4) 
A la fin il dit : 
L. Rendons grace a Dieu ! 
Puis on antiphone un psaume. 
Béni le Seigneur, 6 mon Ame ! 
Seigneur, mon Dieu, tu es si grand ! 
Vétu de faste et d’éclat, 
Drapé du manteau de la lumiére. 
Tu déploies les cieux comme une tente, 
Tu batis sur les eaux tes chambres hautes ; 
Faisant des nuées ton char, 
Tu t’avances sur les ailes du vent ; 
Tu prends les vents pour messagers, 
Pour serviteurs un feu flammes. 
Je veux chanter au Seigneur tant que je vis. 


SAASASAS AAAS 
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R. Je veux jouer pour mon Dieu tant que je dure. 
V. Puisse mon langage lui plaire, 
R. Moi, j’ai ma joie dans le Seigneur ! 
(Ps. 104. 1-4, 33-34) 


Le diacre dit alors l'oraison : 
D. Prions (silence) 


O Dieu, la création de l’homme est une merveille, et sa rédemption 
une merveille plus grande encore ; donne-nous de résister aux attraits 
du péché par la puissance de ton Esprit en nous ; que nous puissions 
ainsi parvenir aux joies de la vie éternelle, par le Christ, notre Seigneur. 


T. Amen. 


2) Deuxtime PropHétie 

L. Lecture de la deuxiéme prophétie qui nous rappelle l’épreuve 
d’Abraham et le sacrifice d’Isaac, sceau de l’alliance du Seigneur avec son 
peuple ; Abraham pensait que Dieu est capable méme de ressusciter 
les morts, c’est pour cela qu’il recouvra son fils, et ce fut un signe de la 
résurrection du Christ ; nous sommes baptisés dans la mort du Christ 
afin que, comme le Christ est ressuscité des morts par la gloire du Pére, 
nous vivions nous aussi dans une vie nouvelle. 


Livre de la Genése : 


Aprés ces événements, il arriva que Dieu éprouva Abraham... 
(Genése : 22. 1-19) 


Rendons grace 4 Dieu 

Rendez grace au Seigneur, criez son nom, 

Annoncez parmi les peuples ses hauts faits ! 

Chantez-le, jouez pour lui, 

Répétez toutes ses merveilles ; 

Tirez gloire de son nom de sainteté, 

Joie pour les cceurs qui cherchent Dieu. 

Recherchez le Seigneur et sa force ; 

Sans relache poursuivez sa face ; 

Rappelez-vous quelles merveilles il a faites, 

Ses miracles et les jugements de sa bouche. 

Lignée d’Abraham son serviteur, 

Enfants de Jacob son élu, 

C’est lui le Seigneur notre Dieu : 

Sur toute la terre ses jugements. 

Il se rappelle 4 jamais son alliance 

Promulguée pour mille générations, 

Promesse faite 4 Abraham, 

Serment qu’il fit 4 Isaac. 

Prions (silence) 

O Dieu, Pére souverain des fidéles, tu répands la grace de l’adop- 
tion et tu multiplies ainsi dans tout l’univers les enfants héritiers de la Pro- 
messe ; par le mystére pascal tu fais de ton serviteur Abraham, le pére de 
toutes les nations selon ta promesse ; accorde a ces peuples qui t’ap- 
partiennent de rencontrer vraiment ton amour, pour répondre a ton appel, 
par le Christ, notre Seigneur. 


T. Amen. 


OD PSASASASASASAAKASAS 
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3) Trotsttme PropHétiz 


L. Lecture de la troisitme prophétie qui nous rappelle la premiére 
Paque, la délivrance d’Israél sortant de la servitude et passant par la 
Mer Rouge, pour retrouver la Terre promise, guidé et protégé par la 
colonne de nuée ; le Christ ressuscité nous délivre de tous les esclavages, 
il anéantit l’Ennemi, il nous fait passer dans son Royaume, nous dirigeant 
et nous gardant par sa lumiére ; le baptéme est une nouveau passage de 
la Mer Rouge ; nos péres ont tous été sous la nuée, tous ont passé 4 
travers la mer, tous ont été baptisés en Moise dans la nuée et dans la 
mer, tous ont mangé le méme aliment spirituel et tous ont bu le méme 
breuvage spirituel : Moise représentait le Christ ; la nuée, le baptéme 
dans l’Esprit Saint ; la mer, le baptéme dans |’eau ; l’aliment et le breu- 
vage, c’est l’eucharistie. 


Livre de l’Exode : 
A la veille du matin... (Exode 14. 24-31) 


Rendons grace 4 Dieu, comme Moise et les enfants d’Israél avec 
lui, qui chantérent en ’honneur du Seigneur : 

Je célébre le Seigneur ; il s’est couvert de gloire. 

Il a jeté a la mer cheval et cavalier. 

Le Seigneur est ma force et mon chant, 

A lui je dois ma délivrance. 

Il est mon Dieu et je le glorifie, 

Le Dieu de mon pére et je l’exalte... 

Tu soufflas de ton haleine, la mer les recouvrit ; 

Ils s’enfoncérent comme plomb dans les eaux formidables. 

Qui est comme toi parmi les dieux, Seigneur ? 

Qui est comme toi, illustre en sainteté, redoutable en exploits, 
artisan de prodiges ? 

Tu étendis ta droite, la terre les engloutit, ta grace a conduit 
ce peuple, par toi racheté, 

Ta force l’a guidé vers ta sainte demeure. 

A cette nouvelle les peuples frémissent, sur eux s’abattent terreur 
et crainte ; 

La puissance de ton bras les laissent pétrifiés 

Tant que passe ton peuple, Seigneur, 

Tant que passe ton peuple, que tu t’es racheté. 

Tu les améneras et tu les planteras sur la montagne, 
ton patrimoine, 

Lieu dont tu fis, Seigneur, ta résidence. 

Sanctuaire, Seigneur, qu’ont préparé tes mains 

Le Seigneur régnera pour toujours et 4 jamais ! 

(Ex. 15. 1-2, 10-14, 16-18) 


i. 
V. 
R. 
V. 
R. 
i 
R. 
¥. 
R. 
V. 
R. 
V. 
R. 
V. 
R. 
V. 
R. 
¥. 
R. 
V. 
R. 
D. 


Prions (silence) 


O Dieu, nous voyons de nos jours encore éclater les miracles d’au- 
trefois ; tu as libéré jadis par la puissance de ta droite, un seul peuple 
de la persécution en Egypte ; ce que tu as fait pour lui tu l’accomplis 
aujourd’hui pour toutes les nations, en apportant le salut dans l'eau de 
la nouvelle naissance ; accorde a tous les peuples du monde entier de 
passer au nombre des fils d’Abraham et de partager la dignité d’Israél, 
par le Christ, notre Seigneur. 


T. Amen. 
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4) Quatritme PropHétiz 


L. Lecture de la quatriéme prophétie qui nous rappelle que le Sei- 
gneur de gloire, le Christ ressuscité, reviendra pour manifester son 
Royaume en pleine lumiére ; il faut d’abord que le baptéme lave et purifie 
’Eglise, la fille de Sion, dans le souffle de l’Esprit Saint ; alors viendra 
le grand repos, la féte pascale éternelle, dans la lumiére de la gloire de 
Dieu. 

Livre d’Esaie : 
Ce jour-la, le germe du Seigneur... (Esaie 4. 2-6) 


L. Rendons grace 4 Dieu, comme ceux qui ont triomphé du Démon ; 
debout prés de la mer de cristal mélée de feu, s’accompagnant sur les 
harpes de Dieu, ils chantent le cantique de Moise, le serviteur de Dieu, 
et le cantique de l’Agneau : 

V. Grandes et merveilleuses sont tes ceuvres Seigneur, Dieu Maitre 

de tout ; 
Justes et droites sont tes voies, 6 Roi des nations. 
Qui ne donnerait, Seigneur, honneur et gloire 4 ton nom ? 
Car, seul, tu es saint ; 
Et tous les paiens viendront se prosterner devant toi, 
Car tu as multiplié tes merveilles. (Apoc. 15. 2-4) 


9 ASASD 


Prions (silence). 


O Dieu, tu nous montres comment célébrer le mystére pascal en 
nous révélant l’unité des deux Alliances, et de la sainte Ecriture; donne-nous 
de pénétrer ton amour, de prendre conscience des graces qui nous viennent 
maintenant, et d’attendre ainsi plus ardemment les joies de la vie éternelle, 
par le Christ, notre Seigneur. 


T. Amen. 


5) CaNTIQUE DE Paques 
Dans les recueils habituels 


III La célébration du baptéme 
On célébre alors, s'il y a lieu, le baptéme et la confirmation, salon la liturgie habituelle. 
1) Baprime (Baptéme dans l'eau) 
2) ConFiRMATION (Baptéme dans I'Esprit Saint par l'imposition des mains) 
3) RAPPEL DE LA CONFESSION BAPTISMALE 
Tous les fidéles redisent leur engagement chrétien. 


C. En cette nuit (aube) trés sainte, fréres bien-aimés, la sainte Eglise, 
notre mére, célébre le mémorial de la mort et de la sépulture de notre 
Seigneur Jésus-Christ, elle se tient éveillée et lui rend amour pour amour, 
en chantant la gloire de sa résurrection, dans une joie débordante. 


__ En effet, selon !’enseignement de l’Apdtre saint Paul : "Nous avons 
Cte ensevelis avec le Christ par le baptéme dans sa mort, afin que, comme 
le Christ est ressucité des morts par la gloire du Pére, nous vivions nous 
aussi dans une vie nouvelle... Notre vieil homme a été crucifié avec le 
Christ, pour que fat détruit ce corps de péché, afin que nous cessions 
d'etre asservis au péché... Regardez-vous comme morts au péché et vivants 
pour Dieu dans le Christ Jésus”. (Rom. 6.4, 6, 11) 
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C’est pourquoi, fréres bien-aimés, arrivés au termes de |’entrainement 
du Caréme, rappelons la confession de notre saint baptéme : autrefois, 
placés en face de Satan et de ses ceuvres, en face également de cet ennemi 
de Dieu qu’est le monde du péché, nous les avons rejetés, et nous nous 
sommes engagés a servir Dieu fidélement dans la sainte Eglise universelle, 


Ainsi donc, renoncez-vous au démon ? 


Nous y renoncons. 

Renoncez-vous a toutes ses ceuvres ? 

Nous y renoncons. 

Renoncez-vous a toutes ses séductions ? 

Nous y renoncons. 

Croyez-vous en Dieu, le Pére tout-puissant, Créateur du ciel et 
la terre ? 

Nous croyons. 

Croyez-vous en Jésus-Christ son Fils unique, notre Seigneur, qui 
est né, a souffert, est mort et ressuscité pour vous ?. 

Nous croyons. 

Croyez-vous en |’Esprit Saint, la sainte Eglise universelle, la 
communion des saints, la rémission des péchés, la résurrection 
de la chair et la vie éternelle ? 

Nous croyons. 

Et maintenant, tous ensemble, prions Dieu comme notre Seigneur 
Jésus-Christ nous a enseigné a prier : 

Notre Pére... 

Et que le Dieu tout-puissant, le Pére de notre Seigneur Jésus- 
Christ, lui qui nous a fait renaitre de l’eau et de l’Esprit Saint et 
nous a donné la rémission des péchés, nous garde par sa grace 
dans le Christ notre Seigneur, pour la vie éternelle ! 


T. Amen. 


(Dans une communauté cénobitique, ici se place la profession des nouveaux fréres.) 


IV_ La Liturgie de [ Eucharistie 


Il n'y a pas de préparation comme habituellement, mais seulement les chants du Kyrie 


et du Gloria exprimant I"humilité et la reconnaissance de I'Eglise qui va célébrer le sacrement 
pascal et recevoir le corps et le sang du Crucifié ressuscité et glorifié. 


1) Kyrie 
Le célébrant, le diacre et le sous-diacre sont devant le chceur 
Ch. Seigneur, aie pitié ! 
T. Christ, aie pitié ! 
Ch. Seigneur, aie pitié ! 
2) Gtorta 


On peut I’antiphoner entre un ou plusieurs chantres et les fidéles, ou le chanter d'un 
trait tous ensemble. 


As Pea Papas 


ne A 


Pendant ce chant on sonne toutes les cloches en signe de joie pascale, 


Ch. Gloire 4 Dieu au plus haut des cieux, 

T. Et sur la terre paix aux hommes qu’il aime. 
Ch. Nous te louons. 

T. Nous te bénissons, 

Ch. Nous t’adorons, 

T. Nous te glorifions, 
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Ch. Nous te rendons graces pour ta gloire immense, 
T. Seigneur Dieu, Roi des cieux, Dieu le Pére tout-puissant 
Ch. Seigneur, Fils unique, Jésus-Christ, 
T. Seigneur Dieu, Agneau de Dieu, Fils du Pére, 
Ch. Toi qui 6tes le péché du monde, pitié pour nous ; 
T. Toi qui 6tes le péché du monde, accueille notre priére ; 
Ch. Toi qui siéges 4 la droite du Pére, pitié pour nous ; 
T. Car toi seul es saint, 
Ch. Toi seul Seigneur, 
T. Toi seul trés-haut, Jésus-Christ, 
Ch. Avec le Saint Esprit, dans la gloire de Dieu le Pére ! 
T. Amen, 
3) Oralson D'ENTREE 
D. Le Seigneur soit avec vous. 
T. Et avec ton esprit. 
D. Prions (silence). 


O Dieu, tu illumines cette nuit trés sainte par la gloire du. Seigneur 
ressuscité ; conserve dans ta famille l’esprit filial de l’adoption, donné 
a tes enfants ; que, renouvelés corps et Ames, ils restent tous a ton ser- 
vice, par Jésus-Christ, ton Fils, notre Seigneur et Dieu, qui vit et régne 
avec toi, dans l’unité du Saint Esprit, 4 travers tous les siécles des siécles. 

T. Amen. 


4) Eprrre 
Le sous-diacre lit l'épitre au lutrin. 


S.D. Lecture de la lettre de l’Apétre saint Paul aux chrétiens de 
Colosses : 

Fréres, du moment que vous étes ressuscités avec le Christ, recherchez 
les choses d’en-haut, 1a ot! se trouve le Christ, assis 4 la droite de Dieu. 
Pensez aux choses d’en-haut, non A celles de la terre. Car vous étes 
morts, et votre vie est désormais cachée avec le Christ en Dieu : quand le 
Christ sera manifesté, lui qui est votre vie, alors vous aussi vous serez 
manifestés avec lui pleins de gloire. 

Rendez grace au Seigneur car il est bon : éternel est son amour ! 

5) ALLELUIA 

Un chantre entonne |'Alleluia que tous reprennent ; on répéte ce chant trois fois, chaque 
fois sur ton plus élevé, puis on chante le Psaume 117 

Ch. Alleluia T. Alleluia (trois fois) 

Ch. Louez le Seigneur tous les peuples ! Alleluia ! Alleluia ! 

T. Fétez-le tous les pays ! Alleluia ! Alleluia ! 

Ch. Fort est son amour pour nous ! Alleluia ! Alleluia ! 

T. Pour toujours sa vérité ! Alleluia ! Alleluia ! 

Pendant ce temps le sous-diacre porte I'Evangile prés du chandelier pascal ow le diacre 
va le lire. 


6) Pritre er Bénépiction pu Dracre 

Le diacre prie puis demande la bénédiction du célébrant pour proclamer |'Evangile. 

D. Purifie mon coeur et mes lévres, Dieu tout-puissant qui as touche 
avec un charbon ardent les lévres du prophéte Esaie ; sanctifie- 
moi dans ta miséricorde gratuite pour que je puisse proclamer 
fidélement ton saint Evangile, par le Christ, notre Seigneur. 
Amen, 
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Mon frére donne-moi la bénédiction du Seigneur. 

C. Que le Seigneur soit dans ton coeur et sur tes lévres, afin que ty 
proclames joyeusement son Evangile. 

D. Amen. 


7) EvaANcILe 
D. Evangile selon saint Matthieu : 
Aprés le jour du sabbat... (Matthieu 28. 1-8) 
Louange 4 toi, 6 Christ. 
8) CHANT DE L’EVANGILE 
Pendant que les officiants vont s'asseoir pour la prédication on chante : 
Ch. Voici le jour que fit le Seigneur, jour d’allégresse et jour de joie. 
T. Voici le jour que fit le Seigneur, jour d’allégresse et jour de joie. 
Ch. Rendez grace au Seigneur car il est bon : éternel est son amour. 
T. Voici le jour que fit le Seigneur, jour d’allégresse et jour de joie. 


(Ps. 118.24,1) 
9) PrépicaTion 
10) CanTique pE Paques 


11) Pritre p'INTERCESSION 
Litanie habituelle avec T. Seigneur, exauce-nous. 


12) Cant p’OFFRANDE 
Pendant ce chant, les officiants recoivent les offrandes et vont & la Table sainte. 
Alleluia ! Le Christ est ressuscité, alleluia ! 


‘Tl est vraiment ressuscité, alleluia, alleluia ! 
Idem 


. Notre Paque, le Christ, a été immolé ! 
. Alleluia ! Le Christ est... 
. Célébrons la féte avec le pain de pureté et de vérité ! 
Alleluia ! Le Christ est... 


13) Oratson D’OFFRANDE 
D. Prions (silence) 
Seigneur, accueille les priéres de ton peuple et le sacrifice de ses 
louanges ; agis pour que ce sacrement, institué dans le mystére 
pascal, nous serve de reméde pour l’éternité, par Jésus-Christ, 
ton Fils, notre Seigneur et Dieu, qui vit et régne avec toi, dans 


l’unité du Saint-Esprit, a travers tous les siécles des siécles. 
T. Amen. 


14) Prérace 
. Le Seigneur soit avec vous 

Et avec ton esprit. 

En haut les cceurs. 

Nous les élevons vers le Seigneur. 

Rendons grace au Seigneur notre Dieu. 

Cela est digne et juste. 

Il est vraiment digne et juste, c’est notre joie et notre salut, de 
te louer, Seigneur, en tout temps, mais plus glorieusement encore 
en ce jour ott Christ notre Paque a été immolé ; car c’est lui le 
véritable Agneau pascal qui 6ta le péché du monde ; par sa 
mort, il a pour nous détruit la mort ; en ressuscitant, i] nous 4 
rendu la vie ; c’est pourquoi, avec les Anges et les Archanges, 


Q 


QNANANA 








PASTORALE LITURGIQUE 151] 


avec les Trénes et les Dominations, avec toute |’armée des Forces 
du ciel, nous chantons l’hymne de ta gloire, sans cesse pro- 
clamant : 
15) Sanctus 
T. Saint, Saint, Saint, le Seigneur Dieu des Forces du ciel ; les 
cieux et la terre sont remplis de ta gloire. Hosanna au plus haut 
des cieux. Qu’il soit béni Celui qui vient au nom du Seigneur. 
Hosanna au plus haut des cieux. 
16) ConsECRATION 
Selon la formule habituelle ; on supprime le Notre Pére aprés la consécration, puisqu'il 
a deja été dit. 
17) FRacTION 
On ne chante pas l’Agnus Dei 
18) 'Batser DE Paix 
C. Seigneur Jésus-Christ, tu as dit a tes apdtres : "C’est la paix 
que je vous laisse en héritage, c’est ma paix que je vous donne”. 
Ne regarde pas mes péchés, mais la foi de ton Eglise, et comme 
tu l’'as voulu, donne-lui la paix, rassemble-la dans l’unité, car 
tu vis et régnes aux siécles des siécles. Amen. 
Le célébrant donne le baiser de paix au diacre, celui-ci au sous-diacre qui le porte aux 
fidéles. 
V. La paix soit avec toi 
R. Et avec ton esprit. 
Le sous-diacre peut aussi annoncer simplement la paix aux fidéles depuis le cheeur. 


19) INVITATION 

C. Les choses saintes sont pour les saints ! 

T. Un seul est saint, un seul Seigneur, Jésus-Christ, a la gloire de 
Dieu le Pére ! 

C py et voyez comme est bon le Seigneur. Venez, car tout est 
prét ! 

20) CHant pe ComMMUNION 

Les fidéles s’approchent. 

Ch. Je suis ressuscité, alleluia ! de nouveau me voici prés de toi, 
alleluia ! 

T. Idem 

Ch. Seigneur, tu me sondes et ‘me connais, 
que je me léve ou m’assoie, tu le sais... 
derriére et devant tu m’enserres, 
tu as mis sur moi ta main. 

T. Je suis ressuscité... 

Ch. Je prends les ailes de l’aurore, 
je me loge au plus loin de la mer ; 
méme 1a, ta main me conduit, 
la, ta droite me saisit. 


T. Je suis ressuscité... 
(Ps. 139. 1-2, 9-10) 


21) CommuNIoN 
Le célébrant communie 
T. Je prendrai le pain du ciel et j’invoquerai le nom du Seigneur... 
Seigneur, je ne suis pas digne que tu entres chez moi, mais tu 
n’as qu’un mot a dire et je serai guéri. Que le Corps de notre 
Seigneur Jésus-Christ garde ma vie pour !’éternité. 
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Comment rendrai-je au Seigneur tout le bien qu’il m’a fait ? 
Jéléverai la coupe du salut en invoquant le nom du Seigneur, 
Je m’écrie : Loué soit le Seigneur, et je suis délivré de mes 
ennemis. Que le Sang de notre Seigneur Jésus-Christ garde ma 
vie pour |’éternité. 

Le célébrant donne la communion aux autres officiants. 

C. Le Corps du Christ ressuscité 
Le Sang du Christ ressuscité, la Coupe de la vie. 

Le diacre distribue le pain aprés avoir dit : 

D. Voici l’Agneau de Dieu qui Ste le péché du monde. 

Le sous-diacre distribue la coupe. 

Quand tous ont communié 


C. Allez en paix. 


22) Cant v’AcTion pe GRACE 
On rentre a sa place. 
Ch. Je suis ressuscité, alleluia ! de nouveau me voici prés de toi, 
alleluia ! 
T. Idem 
Ch. La ténébre n’est point ténébre devant toi, 
et la nuit comme le jour illumine... 
Je te rends grace pour tant de mystéres... 
Conduis-moi sur le chemin d’éternité. 
T. Je suis ressuscité... 
(Ps. 139. 12, 14, 24) 


V_ La louange du matin 
La conclusion triomphale du Psautier, le cantique de Zacharie avec une antienne et un 
verset sur le soleil levant, signe du Christ ressuscité, l’oraison d'action de graces et la 
bénédiction, achévent le mystére pascal en de glorieuses Laudes. 
1) Psaume 150 
Antienne : Alleluia, alleluia, alleluia ! 
V. Louez Dieu dans son sanctuaire, 
R. Louez-le au firmament de sa puissance... etc. 
Aprés le Gloire au Pére..., on répéte l'antienne. 
CANTIQUE DE ZACHARIE 
Antienne : De grand matin, le premier jour de la semaine, les femmes 
vont au tombeau comme le soleil se levait. Alleluia ! (Marc 16.2) 
Béni soit le Seigneur Dieu d’Israél : 
Il visite et rachéte son peuple ; 
Il nous suscite une force de salut dans la maison de David son 
serviteur, 
Comme il I’a dit par la bouche des saints, ceux d’autrefois, ses 
prophétes : 
Salut qui nous arrache 4 Yoppresseur, aux mains de tous nos 
ennemis ; 
Amour qu’il scellait avec nos péres et souvenir de son alliance 
sainte ; 
Serment juré a notre pére Abraham de nous donner d’étre affran- 
chis de la crainte, 
Délivrés des mains de l’oppresseur, 
Que nous le servions en justice et sainteté, 
Devant sa face tout au long de nos jours. 
Et toi, tu marcheras devant la face du Seigneur, 
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Pour préparer ses voies ; 

Pour annoncer a son peuple le salut en rémission de ses péchés, 

Par l’amour du coeur de notre Dieu qui vient nous visiter ; 

Soleil Levant, Lumiére d’En haut sur ceux de la ténébre qui gisent 
dans l’ombre de la mort, 

Et guide pour nos pas au chemin de la paix. 

Gloire au Pére, au Fils, au Saint Esprit 

Comme au commencement, maintenant, et toujours, et aux siécles 
des siécles. Amen. 

On répéte l'antienne 

Oraison D'ACTION DE GRACES 

D. Prions (silence) 

Seigneur Dieu, répands en nous ton Esprit d’amour ; tu nous 

a rassasiés du sacrement pascal, accorde-nous donc d’avoir un 

méme coeur, en ton amour, par Jésus-Christ, ton Fils, notre 

Seigneur et Dieu, qui vit et régne avec toi, dans l’unité du 
Saint Esprit, a travers tous les siécles des siécles. 


ASF <7ASD 


Amen. 
BENEDICTION 
D. Bénissons le Seigneur, alleluia, alleluia ! 
T. Graces soient rendues 4 Dieu, alleluia, alleluia ! 
C. Que le Dieu tout-puissant vous bénisse, le Pére et le Fils et le 
Saint-Esprit. 
T. Amen, 


































Etudes Critiques 


Liturgies réformées 


L’année 1955 a vu paraitre deux nouvelles liturgies réformées (1), 
celle de l’Eglise de France et celle de ’Eglise jurassienne. Paradoxalement 
la liturgie frangaise tient en un volume modeste de 254 pages, tandis que 
celle de la petite Eglise du Jura bernois (25 paroisses) se présente sous 
aspect d’un gros volume, superbement relié, de 428 pages grand format, 
avec texte principal en caractére gras et présentation typographique 
impeccable. C’est sans doute l’effet du contraste entre une Eglise mino- 
ritaire, jadis persécutée, et qui se dégage avec quelque effort du 
complexe antiliturgique qui va de pair avec le réflexe antiromain, et 
d’autre part une Eglise bien enracinée dans le pays, soutenue par un 
Ktat officiellement réformé, et dont les réactions confessionnelles sont 
moins sensibles. 


La liturgie jurassienne est une ceuvre en tous points remarquable. 
Sans contredit, elle est en ce moment la plus au point et la plus complete 
des liturgies réformées de langue frangaise. Elle répond aux normes 
essentielles posées par le renouveau liturgique contemporain, sauf peut- 
étre quant a la participation active de la communauté, qui laisse encore 
a désirer ; mais la faute en est a l’insuffisance du, Psautier romand en 
maniére de répons liturgiques. Cet ouvrage refléte la solide compétence 
liturgique du pasteur J.-L. Bonjour, qui en a été la cheville ouvriére. 
On est en droit d’espérer que les liturgies vaudoise et neuchateloise en 
préparation ne resteront pas en dega de la ligne ainsi atteinte, mais 
qu’elles s’inspireront le plus possible de leur devanciére. C’est le moins 
qu’on puisse demander, puisqu’il est impossible d’obtenir qu’une seule 
et unique Liturgie régisse les six petites Eglises de Suisse romande ! On 
pourrait seulement reprocher 4 la liturgie jurassienne d’étre surcom- 
plete, en ce sens que tout est prévu, articulé, formulé et diment libellé, 
méme la maniére d’introduire les annonces, et qu’il ne reste presque 
plus de place pour la spontanéité, méme 14 ou elle trouverait a s’exercer 
le plus naturellement du monde. I] faut sans doute voir 1a une réaction 


extréme contre l’impéritie et le ”débraillé” liturgique dont nos Eglises 
ont tristement souffert naguére. 


La liturgie frangaise, pour n’étre pas aussi “avancée”, est, elle aussi, 
un produit de ce mouvement liturgique qu’on regarde encore avec 
quelque méfiance dans nos cercles ecclésiastiques officiels, mais 4 !'in- 
fluence duquel personne ne peut plus se soustraire. Comme sa sceur 
du Jura, la Liturgie frangaise nous offre un culte clairement structure, 
ordonné en bonne partie selon l’année ecclésiastique, et qui donne 4 la 


1) Ecuise rférormée pe France, Liturgie, Berger-Levrault, Paris 1955, 256 pages. 
EcLisE REFORMEE DU CANTON DE Berne, Liturgie pour les paroisses de langue frangaise, 
Robert, Moutier 1955, 419 pages. 
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communauté, dans la mesure encore modeste ou cela est psycholo- 
giquement possible, la part active qui lui revient. Les deux Liturgies 
adoptent substantiellement le méme ordre de service, l’ordre ecclésias- 
tique eecuménique : le temps est bien passé de l’attachement aveugle 
a la routine des habitudes locales ou de la fantaisie individualiste des 
fabricants de “liturgies” n’en ayant que le nom. Mais l’une et |’autre 
ménagent, dans le cadre fixe donné, une riche variété de formules qui 
font participer la communauté 4a la richesse multiforme de la Parole 
biblique, dont la liturgie est toute tissée. 


En comparant ces deux ceuvres, on constate cependant que l’ordre 
dn service différe sur un point. La liturgie jurassienne, conforme en 
cela aux habitudes des autres Eglises romandes, place une priére d’ado- 
ration et d’action de graces, ou bien la confession de foi, entre la lecture 
de la Bible et la prédication. La Liturgie frangaise, elle, ne connait pas 
cette priére, probablement parce qu’elle présuppose en principe la 
célébration de la Sainte-Céne chaque dimanche. Or, la ™préface” 
eucharistique constitue la véritable et suffisante priére d’action de 
graces de I’Kglise ; en prévoir une autre dans la premiére partie du 
service ferait double emploi. Consciente de ce fait, la Liturgie juras- 
sienne spécifie que la priére d’action de graces avant la prédication 
doit étre omise si le sacrement est célébré ; mais elle la maintient 
comme possible aux grandes fétes, sans doute pour des considérations 
d’opportunité : les fétes sont les seules occasions ow les chrétiens de la 
péeriphérie fréquentent le culte et ont ainsi l’occasion de s’entendre 
rappeler les vérités de la foi, eux qui ne prennent guére part a la Ste- 
Céne. Si plusieurs de ces priéres de la Liturgie jurassienne sont clas- 
siques et trés belles, il en est quelques-unes auxquelles se mélent 
malencontreusement des éléments de demande de réceptivité 4 la prédi- 
cation subséquente, introduits par un pesant ”Et puisque...”, qu’on ne 
devrait plus rencontrer dans une liturgie digne de ce nom. 


Cette confusion se justifie d’autant moins que la Liturgie juras- 
sienne contient quelques oraisons excellentes préparatoires a ’audition 
de la prédication. La Liturgie frangaise en offre d’analogues, appelées 
priéres dillumination dans lesquelles on trouve, par une confusion 
inverse, des éléments d’adoration et d’action de graces ! 


Les deux liturgies péchent par l’excessive briéveté des psaumes 
@introits, et s’écartent ainsi de l’ancienne Eglise qui avait coutume 
d‘user d’un psaume en son entier. On pourrait dire, il est vrai, que le 
chant qui suit, s’il est dans la méme note, comme c’est le cas pour la 
liturgie frangaise, constitue l’introit chanté complétant Vintroit parle. 
En tout cas, surtout dans la Liturgie jurassienne, les textes de Loi, 
introduisant la Confession des péchés, sont beaucoup trop longs : dans 
certains cas, ils équivalent pratiquement 4 une quatriéme pericope 
biblique avant les trois péricopes usuelles, Ancien Testament, Epitre, 
Evangile, qui constituent la lectio divina du culte. Le début du service 
s’en trouve sensiblement alourdi, et continue d’offrir la tonalité mora- 
lisante si marquée dans l’ancien culte réformé. 





156 ETUDES CRITIQUES 


Tandis que la Liturgie francaise s’en tient 4 neuf variantes pour la 
confession des péchés, la Liturgie du Jura en prévoit dix-sept ; toutes 
deux joignent heureusement aux paroles bibliques de grace des abso. 
lutions déclaratives. Pour la Confession de la foi, le Jura se restreint 
aux deux symboles cecuméniques ; la France, elle, leur adjoint six 
variantes qui sont, la confession de Luther exceptée, des assemblages 
de textes bibliques plus ou moins arbitraires. Si les Jurassiens ont 
juste titre réglé la lecture de la Bible au moyen d’une liste triennale de 
trois péricopes par dimanche, les Frangais n’ont pas cru devoir s’engager 
dans cette voie, et continuent d’abandonner le choix des lectures 
bibliques a l’arbitraire de l’officiant. Les deux Liturgies sont remarqua- 
blement riches en formules d’intercessions ; celle de France entre plus 
que l’autre dans le détail des diverses catégories d’individus, de collec- 
tivités ou d’ceuvres spéciales pour lesquelles il importe d’intercéder. 
La liturgie frangaise a huit variantes pour la bénédiction finale ; la 
jurassienne se contente de trois. L’une et l’autre s’efforcent de faire 
participer la communauté au culte par des répons parlés, timidement 
recommandés, mais pas imposés, car il a fallu tenir compte du préjugé 
atavique du peuple réformé. Les chants spontanés, en revanche, sont 
nombreux ; dans la Liturgie jurassienne, ils présentent une grande 
variété en référence a l’année ecclésiastique. 


Celle-ci est restaurée intégralement par les Jurassiens, avec tous 
ses temps et ses dimanches bien caractérisés, et selon la nomenclature 
la plus traditionnelle (il n’y a cependant pas de service prévu pour le 
Samedi-Saint, sinon deux péricopes). Les Frangais sont moins hardis : 
ils omettent ’Epiphanie et la Septuagésime. A tort, croyons-nous, pour 
la premiére, qui est trés ancienne et qui donne une couleur trés nette 4 
toute une série de dimanches Avec davantage de raison pour les 
dimanches de Septuagésime, Sexagésime et Quinquagésime, dont les 
noms ne correspondent a rien et qui sont une cheville artificielle dans 
articulation de l’année liturgique. Is sont le résultat d’une extension 
régressive du Caréme, pour assurer un jetine de quarante jours effectifs 
exigés par des scrupules légalistes. I] est intéressant de noter que la 
Liturgie francaise retrouve un équivalent plus rationnel & ces vocables 
numériques, en comptant régressivement les dimanches de ce temps de 
année a partir du Dimanche de la Passion proprement dit (celui qui 
précéde les Rameaux). De la sorte, Septuagésime devient le 7 
dimanche avant le dimanche de la Passion, Sexagésime le sixiéme, 
Quinquagésime le cinquiéme. Et Quadragésime, ou premier dimanche 
du Caréme, est dénommé simplement 4° dimanche avant celui de la 
Passion. C’est assurément ingénieux, mais on doit regretter que le début 
du Caréme ou Temps de la Passion ne soit plus nettement délimité et 
spécifié. Peut-étre, en tout cela, faudrait-il adopter une terminologie 
plus simple, et parler d’ Anté-Caréme (le Vorfastenzeit des luthériens) ; 
mais le terme est peu euphonique, il en faut convenir. Ou alors compter 
simplement neuf dimanches aprés l’Epiphanie, au lieu de six, ce qui 
aurait l’avantage de rallonger ce temps parfois singuliérement raccourc! 
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par la date précoce de Paques. I] suffit de doter les trois derniers 
dimanches des péricopes adéquates pour conserver en fait ce temps de 
transition que voulait étre le temps de la Septuagésime. Nos Eglises 
réformées sont-elles capables de digérer un morceau aussi coriace que 
la Septuagésime ? I] parait également douteux qu’on puisse rendre 
usuelle dans nos Eglises la désignation des dimanches de Caréme ou 
du Temps pascal par le premier mot de leur introit latin (Invocabit, 
Keminiscere, etc.), que la Liturgie du Jura s’essaie 4 ressusciter. Néces 
saires entre spécialistes et indiqués pour I’office divin des communautés 
résidentes, ces vocables le sont moins pour une Liturgie réformée 
officielle destinée a tout le peuple de l’Eglise, cela surtout 4 l’heure ot 
le mouvement de rénovation du catholicisme frangais vise a écarter tout 
ce qui, dans la terminologie ecclésiastique latine ou frangaise, fait écran 
entre l’Eglise et le monde d’aujourd’hui. Il n’y a 1a, bien entendu, 
qu'une critique de forme, car la spécificité de ces dimanches et le contenu 
liturgique que leur donne la Liturgie jurassienne, ne sont pas en cause. 


L’ordre de la cérémonie de la Ste-Céne est la pierre de touche de 
la valeur d’une restauration liturgique. A cet égard, nos deux liturgies 
nous restituent fort heureusement l’ordre liturgique eucharistique de 
lEglise universelle. La liturgie jurassienne I’a fait d’une maniére plus 
décidée et plus compléte que 6a sceur de France. Le souhait de paix, le 
memento, la préface d’une ampleur suffisante, et variable selon les 
temps et fétes, la formule d’institution et consécration en son intégrité, 
avec une variante possible d’accentuation eschatologique, la fraction, 
qui ne s’en tient pas systématiquement 4 1 Cor. 10.16 mais prévoit deux 
variantes, enfin un formulaire particulier pour Vendredi-Saint, tout 
cela constitue une réussite remarquable. On regrette seulement l’ab- 
sence de l’acclamation Béni soit celui qui vient au nom du Seigneur 
Dieu. On s’étonne aussi que le commentaire paulinien de l'Institution 
1 Cor. 11.26 soit usité le jour de Paques, alors qu’on attendrait plutét 
ce jour-la Péquivalent synoptique Marc 14.25 (et par.) qui figure par 
contre aux autres dates. Mais ces détails n’enlévent rien a la rigueur et 
a ’ampleur des formulaires eucharistiques jurassiens. 


Le formulaire frangais est plus étriqué. Une phrase comme “purifie- 
nous et renouvelle en nous la certitude de ton pardon” entre Panamnése 
et l’épiclése, rompt l’enchainement logique traditionnel et introduit un 
élément et une accentuation qui n’ont rien 4 voir avec Yeucharistie 
primitive. On ne peut aussi qu’étre surpris de insertion d’une phrase 
comme : ’Car c’est par lui (le Christ) que tu crées, que tu canctifies, 
que tu vivifies, que tu bénis et que tu nous donnes tous ces biens ’ 
tirée littéralement du canon de la messe romaine, dans lequel, d’ailleurs, 
elle fait figure de corps étranger, puisqu’il a été établi par les travaux 
critiques que ces mots se rapportaient 4 une bénédiction de fruits, de 
lait, d’huile et de miel, et non aux éléments de la Céne. Cette phrase 
sybilline se retrouve on ne sait trop pourquoi dans Tune des formales 
d'action de graces aprés la communion ! On ne comprend ae 
telle insistance, alors que la liturgie romaine primitive d’Hippolyte offre 
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des textes autrement plus valables. En revanche, la reprise du célébre 
texte de la Didaché et du Maranatha fait a la priére eucharistique 
de la Liturgie frangaise une excellente conclusion. Pourquoi faut-il alors 
que l’Agnus Dei occupe une place incorrecte ? Ce chant n’est pas 
primitif, mais du moment qu’on l’adopte, suivant en cela l’usage luthé. 
rien, il fallait le mettre 4 sa vraie place, qui est aprés et non avant le 
*canon”, donc immédiatement avant la fraction et la communion. 
Notons une particularité intéressante du formulaire de Jeudi-Saint : 
l’'Institution, qui 4 sa place habituelle est suppléée par la péricope 
Jean 6.53-58, parait aprés l’oraison dominicale pour accompagner et 
concrétiser la fraction. Il y a 1a, peut-étre, une réminiscence de I’usage 
anglican qui prescrit la fraction au moment ow se dit I’Institution. 


Notons encore, a l’actif de la Liturgie frangaise, la rubrique selon 
laquelle toute la liturgie doit étre dite prés de la Table sainte, la chaire 
n’étant réservée qu’a la lecture et 4 la prédication de la Parole de Dieu. 
La Liturgie jurassienne n’ose pas réagir contre la déformation réformée 
du culte tout entier en chaire ; elle ne le fait que pour l’acte de célé- 
bration de la Ste-Céne. L’une et l'autre prévoient des plans de services 
de semaine, ce qui peut paraitre nouveau, mais n’est qu’un retour a 
lancienne discipline réformée. Concluons en appréciant le souci de la 
Liturgie jurassienne de nous donner, en fin de volume, un état détaillé 
de ses sources, ce que la Liturgie francaise omet complétement de faire. 
Et attendons avec confiance l’achévement de ces deux louables entre- 


prises, auxquelles manquent encore les formulaires de divers actes 
ecclésiastiques. 


RICHARD PAQuiER. 


Leiturgia 


Précis du culte évangélique, avec préface de la Conférence luthé- 
rienne liturgique d’Allemagne, édité par K. F. Miiller et W. Blankenburg, 
Johannes Stauda Verlag, Kassel. Vol. I : 1954 ; vol. II : 1955 ; vol. III: 
1956 ; vol. IV (La musique liturgique) : en cours de publication. 


Avec des livres comme la Realenzyklopaédie et le Theologisches 
Worterbuch zum Neuen Testament (Ed. Kittel) le protestantisme a 
créé une série considérable d’ ’ouvrages de base”, sans lesquels un travail 
théologique parait aujourd’hui impensable. Dés sa parution, Leiturgia 
a fait partie de cette bibliothéque d’aides indispensables pour la théo- 
logie pratique. Le Traité de théologie pratique de Rietschel est trop 
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marqué par la théologie de la fin du XIX* siécle pour qu'il puisse 
encore rendre de vrais services. De plus, les recherches récentes sur 
Luther, le renouveau liturgique, l’hymnologie et toute la réorientation 
de la musique ecclésiastique ont éveillé une nouvelle compréhension de 
la prédication, de la priére et des sacrements. Aussi, un grand nombre 
de projets pour l’ordre du culte ont été présentés. Tout cela rendait 
urgent un résumé des travaux au service des paroisses. 


Nous constatons avec reconnaissance que la méthode appliquée ici 
évite toute étroitesse liturgique. Les résultats les plus récenis de |’exé- 
gése, de la réflexion dogmatique, de l’histoire, de la musique et de 
larchitecture ecclésiastique ont été considérés. En outre, on n’a fait 
appel qu’a des collaborateurs de premier ordre. Ce sont, en partie, des 
hommes travaillant pratiquement dans |’Eglise qui ont regu un congé 
temporaire pour le travail de Leiturgia. L’ouvrage est donc une entre- 
prise de l’Eglise. I] prépare la voie d’un travail théologique qui ne soit 
plus l’affaire d’un savant isolé, mais l’ceuvre de membres du corps de 


'Eglise. 


Cet effort cecuménique se dessine déja dans la premiére partie du 
premier volume : R. Stahlin y donne un apergu sur ”L’histoire du 
culte chrétien de )’Eglise primitive jusqu’a nos jours”. R. Stahlin voit 
dans ’Eucharistie et le ’service de prédication” — les “heures”, les 
offices mis 4 part — les deux types liturgiques de base. Ce résumé 
historique a déja rendu de grands services pour l’enseignement des 
catéchuménes et pour les soirées paroissiales. 


La deuxiéme partie a été réservée 4 Peter Brunner pour son grand 
travail systématique : “La doctrine du culte de l’Eglise, réunie au nom 
de Jésus”. C’est sans doute jusqu’ici la partie la plus discutée de 
Leiturgia. C’est une ceuvre d’une grande solidité, rigoureusement fondée 
bibliquement et d’un élan dogmatique qu’on a pu accuser d’étre par 
trop ”mystique”. En effet, tout rationalisme est réduit 4 néant et la 
vuie est ouverte & une théologie du mystére. I] ne faut pas étre la proie 
de tels préjugés, et au: contraire il faut essayer vraiment de se mettre 
4 la place de P. Brunner. Elle est précisément celle de Luther, de ce 
Luther dont le coeur ne battait pas pour une construction systématique, 
mais qui avait l'amour du Christ présent dans la Parole et le Sacrement. 
Enfin, I’ ’article” de P. Brunner (il comprend 278 pages !) est marque 
par la plus grande sobriété et finesse. 


Les articles de la troisiéme partie sont, chacun dans leur domaine, 
d’une égale qualité. Ce sont celui de G. Langmaack, architecte d’églises 
a Hambourg, ”Le lieu du culte”, et celui de G. Kunze (+), "Le temps 
du culte”. Ici tout dilettantisme improvisé est écarté et les lois du sujet 
sont dégagées. 


Le deuxiéme volume est entiérement consacré au culte évangélique 
du dimanche : 
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— Karl Ferdinand Miller : Das Ordinarium Missae. 

— Joachim Beckmann : Das Proprium Missae. 

— Gerhard Kunze (+) : Die Lesungen. 

— Alfred Niebergall : Die Geschichte der christlichen Predigt, 
— Hans-Ludwig Kulp : Das Gemeindegebet im christlichen Got. 
tesdienst. 

— Otto Dietz : Das Allgemeine Kirchengebet. 

— Walter Reindell : Die Prafation. 

— Bernhard Klaus : Die Riistgebete. 

— Kurt Fror : Salutationen, Benediktionen, Amen. 


Il dépasserait le cadre de cette recension de vouloir apprécier cha- 
cune de ces contributions. Elles sont toutes travaillées avec le méme 
amour, le méme soin et la méme minutie et sont toutes caractérisées par 
le méme respect des problémes. Sans vouloir diminuer les mérites des 
autres auteurs, nous voudrions souligner ici celui de A. Niebergall qui, 
avec son ”Histoire de la prédication chrétienne”, a parfaitement comblé 
une lacune ressentie depuis longtemps. Ses nombreux excursus sont des 
chefs-d’ceuvre de raccourcis historico-théologiques. 


Nous voudrions aussi attirer particuliérement l’attention du lecteur 
sur le troisiéme volume ot KE. Weismann, pasteur 4 Stuttgart, nous parle 
du Service de prédication et autres services analogues” et H. Goltzen, 
pasteur 4 Cappeln en Oldenbourg, de ”L’office divin de tous les jours, 
Vhistoire de la priére des heures, son ordre et son renouveau contem- 
porains”. De plus, ce volume contient quelques excellents index pour 
les volumes I a III composés par F. Schulze. 


L’article de E. Weismann est sans doute I’un des plus attachants de 
tout l’ouvrage. Combien souvent des théologiens ou des laics, formés 
par le renouveau liturgique, reprochent 4 tel pasteur, a telle paroisse 
ou méme a telle Eglise que leur culte ne soit pas au fond un vrai culte. 
Selon eux, le service ewcharistique est seul 4 avoir droit a ce titre. Et 
combien souvent on prend des morceaux du service eucharistique pour 
les incorporer & la liturgie avec la meilleure volonté, mais sans s’aper- 
cevoir combien le produit de ces combinaisons est hétérogéne. Il en 
résulte de semi-restaurations, mal orientées, qui ne satisfont personne, 
qui blessent et dépaysent les faibles et laissent les forts sur leur faim. 
E. Weismann démontre, d’une maniére en quelque sorte libératrice, 
que la différence entre le service de prédication et le service eucharis- 
tique n’oblige pas 4 un choix. La différence des deux types est plutot 
structurelle. Dans le service de prédication, une autre possibilité de la 
liturgie est réalisée. 


Le service de prédication a, en principe, une forme plus libre ; il 
se contente du face-a-face du prédicateur et de la paroisse, n’a besoin 
que de la chaire et de l’autel comme “lieux liturgiques”, et n’est pas 
organisé d’aprés le cycle de l’année liturgique. C’est un culte parle, on 
ne chante au plus que des cantiques. Le service de prédication, dans 6a 
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grande liberté charismatique, et le service eucharistique traditionnel 
ne se trouvent donc pas en opposition, mais se complétent mutuellement 
pour former un ensemble cecuménique. 


Pour traiter des “heures”, ou offices quotidiens, on n’aurait pas 
pu trouver quelqu’un de plus qualifié que H. Goltzen. Il ne fut pas 
seulement un témoin bien éprouvé par le Kirchenkampf sous le régime 
nazi, mais il est encore 4 lheure actuelle un pasteur et un directeur 
spirituel chargé de la responsabilité quotidienne d’une paroisse et 
depuis de nombreuses années un pratiquant de la priére des “heures”. 
Enfin, i] joint 4 tout cela un grand amour de l’échange cecuménique, 
fertile et dépassant les limitations de la polémique. Le travail est clas- 
sique. Une connaissance considérable de Ja bibliographie et une méthode 
rigoureusement scientifique se joignent 4 un feu intérieur qui saisit 
l'essentiel en y ordonnant ce qui est secondaire. H. Goltzen écrit par 
amour de la tradition, non par conservatisme. [I] donne des _rensei- 
gnements exacts. I] rend évident que l’office divin est avant tout un 
service des laics et qu’il doit étre libéré de toute obligation, sans qu’on 
ait le droit toutefois de toucher 4 ordre lui-méme. 


Notons tout particuliérement le chapitre final : "Le rayonnement 
de la priére des heures sur l’édification de la paroisse et la cure 
d’ame”. Citons : “Les habitudes familiales dans la famille méme de 
Dieu ont une puissance formatrice pour la communauté... Toute mission 
auprés de homme désintégré dans la masse est vaine si on n’offre pas 
aux invités et aux nouveaux venus un ordre familial du peuple de Dieu, 
dans lequel ils puissent désormais vivre.” (p. 288 et ss) 


Ainsi, les continuelles tentations de notre vie liturgique, le relati- 
visme et l’intériorisation, sont également repoussés. 


Au moment de mettre sous presse, nous parvient le 19° fascicule 
de Leiturgia qui ouvre le IV* volume ; celui-ci porte le titre : “La 
musique du culte évangélique”. Ce fascicule contient une partie de la 
contribution de Oskar Séhngen : ”Fondements théologiques de la 
musique d’Eglise”, qui se poursuivra dans le 20° fascicule 4 paraitre. 
Nous avons 1a déja : “Le fondement du chant dans le Nouveau Tes- 
tament”, et la premiére partie de “La position des Réformateurs par 
rapport 4 la musique”. Zwingli et Calvin sont étudiés, Luther, en partie 
(la suite paraitra dans le 20° fascicule). Nous reviendrons sur ce IV° 
volume lorsque sa parution sera plus avancée. 


WILFRIED WARNECK 
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Les livres liturgiques et le renouveau biblique 


Si les Eglises de tradition luthérienne ou réformée ont accompli 
ces derniéres années et continuent aujourd’hui un remarquable rétablis. 
sement et rajeunissement de leurs liturgies diverses, il faut porter aussi 
une grande attention au renouveau liturgique catholique. Depuis la 
guerre, toute une floraison de missels et de bréviaires ont essayé aoit 
d’assumer l’approfondissement liturgique, di 4 une meilleure intel. 
ligence de Vhistoire, soit d’adapter sans les trahir des formes tradition. 
nelles pour que les laics puissent s’associer pleinement aux offices, 
pratiquer méme un “bréviaire des fidéles” allégé. Le renouveau biblique, 
les nouvelles traductions, la redécouverte du psautier par le chant de 


son texte en francais, ont joué un grand réle dans cette efflorescence 
de publications liturgiques. 


On peut mesurer aujourd’hui les progrés accomplis depuis les 
missels et offices latin-francais publiés par Dom Gaspar LEFEBvRE 
(Apostolat liturgique, Abbaye de Saint-André-lez-Bruges), et les livres 
dont les catholiques modernes peuvent se servir. G. Lefebvre a redonné 
a beaucoup le gotit de suivre la messe et les offices, ses introductions 
historiques et snirituelles étaient pédavogiques, mais il ne pouvait pas 
utiliser le matériel des traductions bibliques actuel : son ceuvre reste 
grande et valahle, preuve en soit ses nombreuses rééditions. Avant la 
gnerre. Dom Gérarn et les hénédictins de PAbbaye St-Maurice et St- 
Maur-de-Clervaux (Brepols. Turnhout 1938) nroposaient un nouveau 
missel. Ses illustrations plus modernes que celles de G. Tefebvre. sa 
présentation, marauaient un désir de rajeunissement de l’effort. Tou- 
tefois le texte de la traduction est lourd et géné. archaiaue. La stricture 
latine des oraisons passe en francais et les rend parfois inintelligibles ; 
Timpression en caractéres assez grands permet une lecture trés aisée. 


Anrés la guerre, les moines du Mont César. sous la direction de leur 
Abbé Brrnarp Capetie (Brepols, Turnhout 1947) offrent un nouveau 
missel. Certes la science liturzique du Mont César est hors de question, 
mais on peut se demander si ce missel a une réelle valeur pastorale. 
Sa présentation fait un peu vieillot, les illustrations sont tristes, et la 
traduction, sans doute fidéle et précise, suit aussi trop littéralement le 
latin pour conserver aux priéres leur dynamisme ; il y a d’autres facons 
de faire passer en francais ”propitius. mereri. effectum beatae peren- 
nitatis...”, que par “propice, mériter, fruit de la béatitude éternelle...” 
Ce texte est donc plus “scientifique” que pastoral ; il peut servir 
davantage 4 d’autres traductions qu’a l’usage du laic de langue francaise. 


La traduction de La Bible de Jérusalem a marqué de son influence 
décisive des missels plus récents. quand bien méme elle n’a pas été 
utilisée par eux immédiatement. I] faut aussi rappeler le réle joué 
dans les missels récents, par les travaux considérables de CHRISTINE 
Mourmann, latiniste parfaitement au courant de la langue vulgaire et 
ecclésiastique 4 l’époque de formation des textes essentiels de la liturgie 


~~ <<: oar see oo aaa CO 
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occidentale. Avec Dom Bernarp Borte, elle publiait en 1953 des tra- 
vaux sur L’Ordinaire de la messe (Etudes liturgiques, 2, Le Cerf, Paris) ; 
ec texte critique et cette traduction des parties invariables de la liturgie 
eucharistique s’impose maintenant comme la formulation frangaise de 
la messe. On ne saurait se passer de ces travaux si l’on veut comprendre 
le sens exacte des mots pour les traduire fidélement. 


Trois missels nous paraissent aujourd’hui dépasser nettement leurs 
prédécesseurs : Le missel romain quotidien des bénédictins de 
HautecomsE (Labergerie, Paris 1952), Le missel quotidien des fidéles 
du Pére J. Feper S. J. et autres (Mame, Tours 1953) et Le missel 
bibliqué de tous les jours (Tardy, Bourges 1955). Nous les désignons 
par les lettres H (Hautecombe), F (Feder) et B (Biblique). 


En ce qui concerne la présentation extérieure et la typographie, F 
est incontestablement le plus élégant, B le plus clair et lisible. F a 
conservé toujours, ou presque, les deux colonnes avec le latin et le 
francais. B a renoncé au latin pour les lectures ; pour les oraisons 
nous trouvons d’abord le frangais, puis le latin en caractéres plus petits ; 
les chants, psaumes ou antiennes sont sur deux colonnes. Cette dispo- 
sition de B est certainement trés pratique ; les caractéres de l’ordinaire 
sont trés agréables ; enfin les indications encadrées pour référer au 
propre, dans l’ordinaire, facilitent sairement la tache du fidéle peu 
rompu au maniement d’un livre liturgique. H reste plus classique dans 
la présentation et la typographie, mais il faut apprécier la tiré 4 part 
de Yordinaire qui permet de l’insérer dans le propre et évite ainsi qu’on 
ait trop a feuilleter. Certes ces remarques pratiques n’ont de valeur que 
pour un catholique appelé A suivre la messe romaine. Cependant, il 
y a dans cette sagesse pastorale, pédagogique, concréte, un enseignement 
précieux pour tout liturgiste et tout pasteur soucieux de faire participer 
lee fidéles 4 l’action liturgique. A feuilleter ces missels on se prend a 
désirer plus ardemment que tous les fidéles de nos Eglises possédent un 
recueil des liturgies suffisamment bien congu pour leur permettre de 
participer activement, de ”répondre”, au culte de la paroisee. 


Si nous envisageons maintenant les illustrations qui ornent ces 
missels, H nous semble en téte. J.-B. Sleper a su se soumettre aux 
exigences liturgiques tout en gardant la liberté artistique moderne. 
On aimerait parfois que ce soit moins noir, mais on ne peut qu’apprécier 
la qualité de certaines images, telles que celle des Rameaux (p. 417) 
ou celle de la Nuit pascale (trés ”icéne”). F a quatre images en couleur 
du Sacramentaire de Reichnau, de la Bibliothéque nationale de Paris, 
eu pleine page, qui sont trés agréables, surtout celle de la Nativité. 
Cela nous semble étre une trés heureuse solution pour orner une 
liturgie ; des images de couleurs sont préférables 4 des dessins en noir, 
souvent tristes. Pour ne pas favoriser ]’archéologisme liturgique on sou- 
haiterait que ces images ne fussent pas toujours d’origine médiévale, 
mais que des artistes modernes, s’inspirant du style des icénes, se mettent 
& cette tache. Les dessins rouges de B sont pauvres, parfois ridicules, 
comme cette ’photo de famille” pour la Toussaint (p. 1489) ! 
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En ce qui concerne les textes bibliques, H a repris la traduction des 
peaumes de Mgr Garrone de Toulouse, parue dans le Livre d’ Heures 
d’Encalcat. F est trés libre, parfois trés direct et actuel, dans les 
Epitres et les Evangiles ; la fidélité 4 Doriginal en patit quelquefois, 
Des psaumes sont fort heureusement empruntés 4 la traduction du Pére 
J. Gelineau, avec l’indication des appuis qui permettent le chant. C’est 
le méme texte des psaumes qu’utilise B ; il a méme un psautier, réduit 
aux psaumes souvent utilisés dans la messe avec leurs antiennes. Les 
lectures de l’Ecriture sont d’une belle traduction, mais on regrette que 
ce soit une de plus. Evidemment, on peut dire de la Bible de Jérusalem 
qu’elle est davantage une traduction pour la lecture qu’un texte de 
proclamation liturgique. Toutefois, il est 4 souhaiter qu’on arrive 4 une 
unification du texte francais de la Bible, au moins pour la lecture 
publique. Quelle ceuvre cecuménique heureuse et concréte que celle 
d’une commission d’exégétes et de liturgistes catholiques et protestants 
qui auraient pour tache la mise au point en commun d’un lectionnaire 
pour la lecture liturgique en francais ! Pour les psaumes, nous ne 
pouvons désirer mieux actuellement que Le Psautier de la Bible de 
Jérusalem (Le Cerf, Paris 1955) fruit du travail de R. Tournay, R. 
Scuwas, J. GELineau et TH. G. CuiFFLot. On souhaiterait une édition 
moins onéreuse dans un court délai, afin que ce psautier, avec indi- 


cation des appuis pour le chant, puisse étre rapidement diffusé dans 
toutes les Eglise et fasse son ceuvre d’unité. 


La question de la traduction des oraisons pose un probléme dif- 
ficile. F est simple mais reste solennel. B maintient souvent l’unique 
phrase latine qui nuit a l’intelligence. H a trouvé une heureuse solution 
en coupant souvent la phrase en plusieurs parties et en évitant ainsi 
les pénibles relatives. [I] faut renoncer, semble-t-il, 4 unir par des 
pronoms ou des conjonctions le nom de Dieu, l’idée théologique, la 
demande et parfois la relative de cette demande. Si l’on coupe l’unique 
phrase latine en deux, il semble qu’on en perde l’unité ; au contraire 
si chaque élément est séparé par un point, ou un point-virgule, l’unité 
réapparait, malgré ces coupures plus fréquentes. Donnons des exemples. 
Au premier dimanche de |’Avent, la premiére oraison est, en latin : 


Excita, quaesumus, Domine, potentiam tua et veni : ut ab immi- 


nentibus peccatoruyn nostrum periculis, te mereamur oo eripi, 
te liberante salvari... 


F traduit : 


Réveillez votre puissance, Seigneur, et venez, pour que, dans le 
grand péril o& nous sommes 4 cause de nos péchés, nous puissions 


trouver en vous le défenseur qui nous délivre et le libérateur qui nous 
sauve... 
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B traduit : 
Seigneur, réveillez votre puissance et venez. 
Protégez-nous, et nous serons arrachés aux périls 
ou nos péchés nous exposent ; 
délivrez-nous, et nous serons sauvés. 
Nous vous en prions, Seigneur Jésus... 


H enfin : 


Levez-vous, Seigneur, dans votre puissance et venez. Nos péchés 
nous entourent de périls : soyez le protecteur qui nous délivre ; soyez 
le libérateur qui nous sauve... 


F a gardé l’unique phrase au détriment de la compréhension ; B a 
fait des coupures, mais le “ow nos péchés...” est lourd ; H malgré ses 
coupures garde le balancement du latin et Dunité de loraison. B 
conserve inutilement le ”quaesumus, nous t’en prions”, qui ne représente 
en latin qu’une forme de style ; le francais n’en a pas besoin. I] ne 
faut pas exclure absolument les relatives, mais étre conscient de leur 
lourdeur dans une oraison, surtout quand elles sont longues. Les litur 
gies luthérienne ou anglicane, ne se trouvent pas dans une méme obli- 
gation de couper l’unique phrase latine ; V’allemand et l’anglais ne 
le réclament pas. 


Les textes introductifs aux fétes ou aux divers actes liturgiques 
sont en général trés bons dans ces trois missels ; ils procédent tous 
d'une connaissance profonde de la Bible et de Vhistoire. F est excellent 
et complet, B plus bref, mais stimule a la méditation. 

En résumé, nos préférences vont a4 F pour la présentation et les 
introductions, 4 B pour les lectures et les psaumes, a H pour les oraisons. 


Notons enfin dans H une intéressante "Table alphabétique des 
lectures bibliques” 4 la messe durant toute l’année. On peut y remarquer 
lusage que la liturgie fait de la Bible. Deux feuillets intégrés 4 B 
donnent l’état des réformes liturgiques récentes, avec la diminution des 
fétes des saints au profit de l’année liturgique christologique, et le texte 
de trois fétes nouvelles : Saint Joseph travailleur, le ler mai ; la Vierge 
Marie, reine, le 31 mai ; Saint Pie X, le 3 septembre. La premiére, 
comme toutes les fétes non rattachées & un événement explicite de 
Phistoire du salut, est pauvre liturgiquement, c’est une féte "a thése” ; 
tout de méme il faut louer la volonté de ’Eglise romaine d’intégrer les 
fétes humaines dans un cadre chrétien. Signe de cette pauvreté litur- 
gique, on a donné comme antienne au Magnificat : "Et Jésus commenga 
(con ministére), agé d’environ trente ans. On le croyait fils de Joseph. 
Alleluia” (Luc 3.23). Le seconde nouvelle féte souléve une question. 
Elle remplace en effet la féte de Marie médiatrice qui était concédée 
a certains diocéses. Le titre de ”mediatrix” qui apparaissait dans les 
trois oraisons de la messe, est absent des trois oraisons de cette nouvelle 
féte o& Marie est seulement *regina”. Le pape a-t-il voulu éviter que la 
"lex orandi” force la ”lex credendi”, est-ce un heureux renoncement 4 
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une doctrine mariale, ou plutét 4 un titre marial, qui eat creusé plus 
encore le fossé entre les Eglises... ? Nous n’avons pas parlé du Missel de 
chaque jour (Ed. de Maredsous et Zech, 1955) qui présente des carac. 
téristiques particuliéres dont Pintérét sera souligné dans un prochain 
numéro. 


Le renouveau liturgique exige une bonne formation dés l’enfance. 
Les Editions Labergerie ont publié trois missels progressifs : Le missel 
de Frére Jacques (4 4 8 ans), Le missel de Frére Yves (7 4 12 ans) et 
Le missel des dimanches et fétes (11 4 15 ans) respectivement illustrés 
par L. Marbeeuf, l’Atelier du Coeur Meurtry de la Pierre-qui-Vire, et 
Timoléonthos (présentation de Hautecombe). Beaucoup de pédagogie, 
de couleurs, des textes inégaux. 


Les images du premier risquent de donner une vision un peu 
mélancolique des choses de la foi ; texte en lettres grosses, lecture facile. 
Les couleurs du dernier sont un peu fortes, violentes, les verts et les 
violets tristes et trop fréquents ; le texte est bien présenté et clair. Le 
second, le Missel de Frére Yves, a déja fait réagir beaucoup ; c’est la 
plus grande réussite dans le genre. Les dessins, naifs, sont trés expres- 
sifs, les couleurs joyeuses, nombreuses. C’est un vrai modéle pour qui 
voudrait éditer une liturgie réformée ou luthérienne pour les enfants. Le 
texte explicatif des actes liturgiques est direct et souvent émouvant. I] 
est merveilleux de penser qu’un homme, le moine de la Pierre-qui-Vire, 
a pu retrouver |’Evangile et le Christ avec une fraicheur si enfantine 
et attirante. I] rejoint l’art roman par l’enfance spirituelle. 


Pour avoir une vision compléte de l’effort accompli en matiére de 
missels, il faut signaler le Messale ambrosiano (Milan, 1949, 1954), 
missel latin-italien, de la liturgie ambrosienne encore en vigueur 4 
Milan. Une connaissance de la liturgie en Occident exige l'étude de ce 
document d’une priére trés riche en contenu biblique, symbolique. Une 
fois de plus on est frappé par la diversité liturgique au sein de |’Eglise 
catholique. Rappelons que le rit ambrosien est trés différent du rit 
romain actuel et comporte des richesses qui sont 4 récupérer en vue 
de Tunité future. Nous ne citerons que la triple lecture aux messes 
des dimanches et fétes : l’Ancien Testament, ]’Epitre et I’Evangile, 
ainsi que la grande abondance des préfaces eucharistiques, tellement 
plus riches de substance théologique que les préfaces romaines. 


Le bréviaire (livre de l’office quotidien), comme le missel (livre 
de l’eucharistie), subit de nombreuses éditions, et surtout des adapta- 
tions pour les fidéles. Les Editions Mame (Tours, 1956) ont édité les 
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Horae omnes du bréviaire romain, avec la nouvelle version latine des 
Psaumes (dite de Pie XII), selon la simplification des rubriques pres- 
crite le 23 mars 1955. Ce bréviaire ne contient pas les lectures de 
Matines qui seront appelées aussi 4 des modifications. D’ailleurs tout le 
bréviaire sera certainement refondu, allégé, simplifié. Texte clairement 
distribué et imprimé. Le R. P. Rocuet, directeur du Centre de pastorale 
liturgique, met 4 jour, selon ces mémes modifications officielles, Le 
Bréviaire latin-frangais, chez Labergerie. Les prétres peuvent avoir un 
texte frangais en regard du latin pour faciliter leur priére. Chez le 
méme éditeur, les moines de HAUTECOMBE ont publié un Vespéral des 
fidéles et un Rituel des fidéles (Paris 1953), retraduisant l’office du 
soir traditionnel pour tous les jours et les priéres accompagnant tous 
les actes sacramentels de l’Eglise. 


Dans la ligne de l’adaptation du bréviaire 4 la priére des fidéles, le 
R. P. A.-M. Henry avait édité un beau livre en 1951 (Le Cerf, Paris). 
Il s'est avéré un peu chargé pour les fidéles et le P. Henry a été conduit 
en 1956 4 le ramasser en un Bréviaire de poche (Le Cerf, Paris). Les 
lectures patristiques du Bréviaire des fidéles restent trés utiles ; il 
comprenait aussi une innovation dans l’esprit traditionnel : des répons 
aprés les lectures bibliques, construits sur la typologie de I’Ancien Tes- 
tament. Le Bréviaire des fidéles prévoit la priére des 150 psaumes en 
un mois, comme le Prayer Book anglican. Le psautier est plus restreint, 
les offices plus courts dans le Bréviaire de poche. La version des psaumes 
est dans ce dernier celle du Psautier de la Bible de Jérusalem. Le livre 
@heures francais (Encalcat 1955) est dans le méme esprit que le Bré- 
viaire des fidéles ; beaucoup de richesses, mais trop pour les fidéles 
peut-étre. 


Récemment sorti, le Psautier liturgique latin-frangais de J. 
BonDUELLE et S. Bézine (Le Cerf, Paris 1956) rendra de précieux ser- 
vices. On n’y a pas cherché d’adaptation. I] me s’agit que de la 
distribution du Psautier de la Bible de Jérusalem selon le rit romain 
ou dominicain. Les hymnes, capitules, répons et versets pour chaque 
Heure, pour tous les temps, complétent ce bréviaire. CEuvre d’unité 
puisque nous retrouvons le psautier signalé souvent déja. Chaque 
psaume a une introduction historique bréve qui se termine par une note 
d’interprétation christologique (ceci du cété du texte latin de la 
Vulgate), et un texte du Nouveau Testament qui aide a prier chrétien- 
nement le psaume (du cété du francais). Pourquoi a-t-on mis |’antienne 
seulement a la fin du psaume ? I] n’aurait pas été plus compliqué de 
la mettre aussi au début, ce qui éviterait de feuilleter. Les hymnes, 
hélas, restent pauvrement traduites. Sont-elles traduisibles ? Ne vau- 
drait-il pas mieux en faire des textes 4 antiphoner en versets plus courts 
qu’une strophe, 4 la maniére des psaumes, et dans une traduction plus 
libre ? Ce Bréviaire sera trés utile. I] révélera peut-étre que la solution 
pour la priére liturgique des fidéles et des pasteurs n’est pas tellement 
qu’on leur fournisse des adaptations, des abréviations (bréviaires) de 
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ce qui se fait dans les communautés cénobitiques, mais qu’ils 8’associent, 
dans la mesure du possible, 4 cette priére des communautés, en utilisant 
loffice qui se présente alors 4 cette heure ow ils ont la liberté de prier, 
N’est-ce pas la pratique orientale ? Ceci est vrai pour les fidéles pro. 
testants, comme pour les catholiques. 


On ne peut que se réjouir de cette efflorescence de publications. |] 
faut souhaiter cependant une unification. Déja Yinfluence de ¢¢e 
renouveau se fait sentir 4 |’extérieur. Nous avons parlé du Psautier de 
la Bible de Jérusalem et des mélodies de J. Gelineau. Notons qu’une 
nouvelle traduction anglaise de 24 psaumes vient d’étre faite et qu’elle 
s’'adapte aux psalmodies de J. Gelineau. The Grail (Londres, 1955) a 
publié cette plaquette. Comment sera-t-elle accueillie par les Anglicans 
qui possédent un si beau psautier, mais tout de méme ancien ? Espérons 
que la aussi une unité soit recherchée et trouvée. 

Max THURIAN 
frére de Taizé 


Conversions 


C. bE VocEL, Du Protestantisme orthodoxe a4 ['Eglise catholique, traduit 


du néerlandais par Pierre Brachin, Aubier, Editions Montaigne, Paris 
1956, (Conversions), 318 pages. 


Madame C. de Vogel, professeur a l'Université d’Utrecht, est passée 
du Protestantisme orthodoxe 4 l’Eglise catholique romaine. Ce sont les 
motifs de cette option personnelle qu’elle nous expose dans un livre 
qui, n’en doutons pas, a di faire grand bruit aux Pays-Bas. Naguére trés 
attachée 4 la Réforme, C. de Vogel a étudié Newman et Barth, et trés 
vite elle a choisi ’the catholic doctrine”. Ainsi dés la page 30, si la 
*conversion” de l’auteur n’est pas assurée, son parti est pris. Dans la 
suite de l’ouvrage, tour 4 tour I’étude philosophique de Kant et de 
Panalogie de l’étre, l’examen de V’histoire de ’Eglise au IV*, V° et vr 
siécles, l’ont confirmée dans son option. Mais selon l’aveu. méme de 
lauteur, ce ne sont ni ses conclusions logiques ni son enquéte historique 
qui lui ont permis de répondre avec certitude a la question de la fidélité 
de lEglise romaine 4 la vérité, mais “une certaine illumination inte- 
rieure... accordée par Dieu aprés des années de priére quotidienne” 
(p. 238). C’est sans doute pour cette raison que les recherches de ©. 
de Vogel, auxquelles elle a voulu conserver un caractére objectif, ne 
sont convaincantes que si on a d’avance choisi le parti pris par auteur. 
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Un ouvrage dont les derniéres pages essaient d’esquisser la tache de 
l'apologétique catholique a l’égard des protestants et donne de véritables 
conseils de conversion”, ne constitue pas une occasion de faire avancer 
la solution des graves problémes qui divisent les chrétiens. 


L’ouvrage de C. de Vogel permet de réfléchir sur ces livres de 
“conversion” qui, tant du cété catholique que du cété protestant, 
paraissent de temps en temps et dont les effets sont tellement désastreux. 
Autrefois cette sorte d’ouvrages comportait de la polémique 4 l'état 
pur. Aujourd’hui, s’ils sont plus objectifs d’apparence, leur effets n’en 
sont pas moins pernicieux bien que le mal qu’ils font soit moins visible. 
Et c’est pourquoi des catholiques se sont souvent étonnés de ce que le livre 
du P. Bouyer par exemple, n’ait pas été lu avec faveur par les pro- 
testants, la qualité de cet ouvrage n’éiant toutefois pas mise en cause 
L’explication est simple et facile 4 comprendre : le livre d’un 
nouveau “converti”, 4 quelque objectivité que puisse prétendre celui-ci, 
ne peut paraitre a ses anciens coreligionnaire que comme le fruit d’une 
trahison. Et les mémes propositions, qui en elles-mémes si elles étaient 
présentées par un non “converti” sembleraient intéressantes, deviennent 
irrecevables lorsqu’elles sont produites par un “néo-converti”. Le fait 
méme de la ’conversion” infirme la portée de louvrage. Ceci d’autant 
plus que le nouveau “converti” semble avoir écrit son livre afin que 
sa ’conversion” serve d’exemple 4 quelques-uns de ses ”anciens fréres”. 
« Certainement, mon ancienne religion n’est pas ce qu’une polémique 


adverse a voulu faire croire, certainement elle présente des cété admi- 
rables et positifs, mais... il vous faut aller plus loin. Suivez-moi. » 


Du moins, ces ouvrages ont-ils l’avantage d’informer les nouveaux 
coreligionnaires de la valeur de ’Eglise que le “converti” vient de 
quitter. Cette pensée n’est certainement pas absente des meilleurs de 
ces livres. Peut-étre bien qu’ils léveront certains préjugés, mais combien 
plus fortement ancreront-ils les lecteurs dans leur intégrisme. Ceux-ci, du 
fait méme de la ’conversion”, seront confirmés dans leur suffisance. 
« Puisque méme un homme qui a si bien pénétré le fonds de son Eglise 
s'est converti... » La “conversion” limite aussi la portée détudes qui, 
écrites par un non ”converti”, pourraient étre un facteur de compré- 
hension mutuelle. 


Les livres de ’convertis” sont donc autant d’obstacles dressés sur 
le chemin de 'unité des chrétiens. Cela semble évident si Yon a la 
certitude que l'Unité ne pourra se faire par quelques “conversions” 
individuelles, mais par des réunions d’Eglises. Si on ne peut empécher 
les ’conversions” au sein méme du Christianisme, car elles sont affaire 
de conscience, si méme il nous faut les respecter, du moins peut-on 
éviter le scandale qu’elles provoquent et qui est nuisible a VPUnité. Que 
les nouveaux “convertis” s’imprégnent de la conviction que Jeur 
expérience de “conversion” ne peut servir 4 résoudre les problémes 
d’aucun autre chrétien, car leur décision fut précisément individuelle 
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et relevait uniquement de leur propre conscience. Qu’ils sachent donc 
qu'il est grand temps qu’ils cessent d’écrire. Et formons le souhait 
qu’ainsi les collections intitulées “Conversions” se borneront désormais 
a publier les récits de convertis qui n’étaient pas déja chrétiens. 


PHILIPPE BRANDON 
frére de Taizé 


Bibliographie. 


Exégése et théologie biblique 


HENDRIK KRAEMER, La foi chrétienne et les religions non-chrétiennes, 
Delachaux et Niestlé, Neuchatel et Paris 1956 (Bibl. théol.), 169 pages. 


Depuis les premiers temps de |’Eglise, la question des rapports du 
christianisme, en tant que religion révélée, et des religions non-chrétiennes 
a préoccupé les esprits. Pour pouvoir apporter une soiution a ce probleme, 
il est nécessaire de faire appel a des données exira-théologiques, c’est- 
a-dire a la critique philosophique et rationaliste et a la science des 
religions. Dans ce domaine il est alors trés important de tenir compte de 
lambivalence de toutes les religions et de la part de démoniaque qu’elles 
peuvent contenir et qui est susceptible de corrompre les valeurs spirituelles 
les plus authentiques. Il faut aussi se souvenir que du point de vue de Ja 
science des religions, toutes les Weltanschauungen sont le résultat d’efforts 
humains et ne sont par conséquent pas exemptes de subjectivisme, puisque 
cest la raison seule qui est capable de tout dominer et de tout 
comprendre. Pour avoir une idée claire de ces problémes, il s’agit avant 
tout non pas d’expliquer, mais de comprendre la religion. En voulant, 
a la suite du positivisme, trouver une explication naturelle de la religion, 
on en arrive a des ’explications” de la religion, on ne la comprend pas. 
En ne voyant dans le christianisme que la révélation religieuse la plus 
haute, on en arrive a hiérarchiser les religions. Mais en définitive sur quoi 
baser cette classification et quels critéres adopter ? Les tenants de la 
*religion comparée” se meuvent ainsi en plein subjectivisme et leurs 
prétentions a l’objectivité paraissent alors bien vaines. On recherche 
ainsi l’essence de la religion en faisant fi de la révélation, comme s'il y 
avait une religion naturelle idéale. La philosophie de ia religion se dresse 
face a la théologie en prétendant avoir trouvé la vraie essence de la 
religion et l’on aboutit ainsi a l’égard de toutes les formes de religion et 
du christianisme 4 une explication immanentiste. Une autre erreur de 
l’appréciation philosophique de la religion est de ne concevoir le mysti- 
cisme que comme la forme la plus vraie de la religion, ceci parce qu'il 
s’agit d’une expression de l’esprit humain, de J’individualisme. Devant 
toutes ces tentatives d’appréciation et de classification des religions, il 
faut reconnaitre qu’il y a entre elles et la foi chrétienne, incompatibilit®. 
Il n’y a que le témoignage du Saint-Esprit qui peut prouver I’absoluité du 
christianisme et de la révélation, mais cette affirmation reste avant tout 
eschatologique. Un philosophe comme Jaspers, malgré toute la compre- 
hension dont il fait preuve 4 l’égard de la pensée biblique, de celle de 
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Ancien Testament en particulier, illustre pour nous la position actuelle 
du débat philosophie - theologie : renoncer a la révélation et a |’exciu- 
sivité du christianisme. 


Abordons maintenant la question de savoir quels ont été a travers 
Vhistoire de l’Eglise, les rapports entre le christianisme et les religions 
non-chrétiennes. Quels ont eté les jugements portés sur ceux qui ne 
reconnaissaient pas la révélation ? A la vase de touie cette longue histoire 
et souvent sous-jacente a Celle-ci, nous trouvons la doctrine du “logos 
spermatikos” (manitestation du Logos en dehors d’israei) tormulée pour 
la premiere fois au Il* siecle par Justin Martyr et qui de nos jours connait 
un certain regain de faveur. C’est elle qui pendant longtemps a permis 
d’établir les rapports entre la foi chrétienne et les valeurs non-chrétiennes. 
Certains Peres consideraient les similitudes entre le christianisme et les 
religions non-chrétiennes soit Comme une création diabolique, soit comme 
un produit de la condescendance divine, une concession a un peupie a 
l'état d’enfance. La doctrine du “logos spermatikos” cuimine chez Ciement 
et Origene qui font de l’incarnation du Logos |’acte decisif. L’idee du Fils- 
Logos etait conforme a la pensée platonicienne du temps, ce qui ramenait 
lidee du Logos a une notion purement philosopmique. D¢autre part, 
quoiqu’on force ainsi le monde paien a entrer en discussion avec le 
christianisme, On en arrive a obscurcir la notion méme de la révélation 
et la necessité d’entrer dans une nouvelle relation de vie avec Vieu en 
Christ et par conséquent aussi la dialectique dans laquelle se trouve 
constamment placé le chrétien ; c’est la que se situe au tond le point de 
rupture entre christianisme et religions non-chrétiennes, entre religion 
révelée et tentatives humaines de s‘approcher de Dieu. Saint Augustin, 
tout en reconnaissant l’abime infranchissable qui sépare la ’vera retigio” 
du paganisme, admet maigré tout qu’il y a en lui quelque chose de Dieu. 
Au Moyen-Age, par Il’entrée en contact avec I’Islam principalement, et par 
la découverte de ses richesses, la question va rejaillir plus fortement avec 
le probléme du salut des infidéles. Il appartenait 4 Saint Thomas d’Aquin 
de donner la réponse qui opére une trés nette séparation entre la theologie 
naturelle et la théologie révélée. Si la théologie révélée demeure inacces- 
sible 4 la raison, celle-ci peut par contre servir de préambule pour parvenir 
a une pleine acceptation de la foi. Cette théorie aboutit a Pidee que 
"humanité est conduite par différents stades jusqu’au plein epanouis- 
sement qu’est la foi chrétienne. 


Pour Calvin et Luther, Dieu a placé en homme une "conscience 
religieuse”, mais corrompue et qui déforme ce que nous pourrions 
connaitre de Dieu. La religion naturelle ne saurait conduire a la foi, mais 
a l’erreur. 


Voyons maintenant ce que nous pouvons connaitre de ce probleme 
4 la lumiére des observations de théologiens modernes. Pour Emile 
Brunner, les religions non-chrétiennes ne sauraient conduire au Christ, car 
pour lui, plus une religion est évoluée, plus elle s’éloigne du Christ ; les 
notions de grace et de salut sont absentes. La révélation chrétienne est 
vraiment la crise de toute religion. Pour Karl Barth, tout vient de Dieu, 
rien ne vient de l'homme. La révélation n’est due qu’a la grace souveraine 
de Dieu et la foi en est l’acceptation. Barth voit dans la "religion les 
Structures humaines dont est revétue la révélation, une sorte d auto-jus- 
tification et d’auto-sanctification. Il n’y a que la révélation et l’impuissance 
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de homme ; toute forme de synergie est diabolique. Nous sommes {3 
évidemment a l’opposé de la doctrine du "logos spermatikos’’. 


Quant aux livres d’origine missionnaire, certains voient dans le Christ 
l’accomplissement des autres religions ou préconisent une coopération 
entre religions, ou encore émettent l’opinion que les livres sacrés des 
religions indiennes, par exemple, seraient l’Ancien Testament de lEglise 
chrétienne aux Indes. En 1951 G. Rosenkranz écrit que l’on doit s’efforcer 
de comprendre les religions dans leur grandeur et leur misére, en les 
considérant a la lumiére de ia réaliteé de Dieu. Quant a la Conférence 
missionnaire de 1928 a Jérusalem, elle en arrivait 4 admettre pratiquement 
’idée d’une religion universelle fait d’élements pris un peu partout. Vers 
1930 paraissait aux Etats-Unis un livre intitulé Repenser les missions de 
W. Hocking qui plagait presque le christianisme sur le méme pied que 
les autres religions et rendait alors vaine toute tentative missionnaire. La 
mission elle-méme ne servait plus qu’a partager des expériences reli- 
gieuses. A cété de justes critiques du travail missionnaire, on peut dire 
"que ce rapport est l’ceuvre de libéraux bien intentionnés, qui n’ont pas 
assez le sens de ce que |’Evangile nous révéle de divin et de diabolique 
en l’homme, et qui s’imaginent par conséquent qu’une religion universelle 
peut naitre d’entretiens fraternels et d’un accord unanime”. Pour le 
connaisseur de l’Inde A. G. Hogg, il peut y avoir une vie cachée en Dieu, 
non centrée sur le Christ, mais pourtant nous ne devons pas oublier « qu’il 
n’y a sous le ciel aucun autre nom qui ait été donné aux hommes, par 
lequel nous puissions étre sauvés ». 


Aprés avoir examiné un certain nombre de réponses que des théolo- 
giens ou des spécialistes des missions ont été appelés a donner a ce 
probléme, penchons-nous maintenant sur la Bible et voyons ce qu'elle 
peut nous apprendre. L’homme a été créé a l’image de Dieu, mais il a 
complétement perdu cette image, situation dialectique que nous retrou- 
verons chez saint Paul ; Dieu cherche l’homme qui s’est révolté contre 
lui. Le Christ est venu appeler tous les hommes, de |’Orient et de 
l’Occident. Quant au Logos du Prologue de Jean, il s’agit plus de théologie 
a l’état pur que de spéculations philosophiques, il manifeste avant tout 
incarnation. Dans Romains I. 18-32, Paul note que Dieu a établi et 
révélé sa justice qui est de toute éternité, pleinement suffisante, ce qui 
implique réconciliation et pardon. Si Dieu est le Maitre de tout, {a 
vocation de l’homme est de le connaitre et de l’adorer. Dans le discours 
sur l’Aréopage, Paul affirme que si les paiens ne connaissent pas Dieu, 
sa fidélité demeure et tous sont appelés a la rédemption. Dieu n’est par 
conséquent jamais inactif 4 l’égard de l’homme. Pourtant en se séparant 
de Dieu, l’homme tombe de malheurs en malheurs et s’accomode, souvent 
sous le couvert de la philosophie, des plus grossiéres erreurs et méme de 
l’immoralité. Paul considére les aspirations philosophiques comme des 
tatonnements a Ja recherche de Dieu. Dans son ensemble, la Bible cherche 
a comprendre les formes d’expression spirituelle selon ce qui se passe 
dans les profondeurs, entre le Créateur et la créature. Ce qui compte 
pour saint Paul (Rom. 2. 14-15), ce n’est pas d’avoir la loi, mais de l’ob- 
server ; et la révélation est a saisir dans le sens existentiel : il s’agit de 
la condition de ’homme dans sa relation vitale avec Dieu. Pour la Bible, 
les manifestations spirituelles diverses que l’on peut trouver hors de !a 
révélation, ne sauraient étre des moyens d’atteindre la justice ; cette 
justice demeure l’acte souverain de Dieu et ne se saisit que dans la foi. 
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C’est dans la folie” de la croix qu’apparait l’incapacité de l’homme a 
reconnaitre Dieu dans ses ceuvres. Est-il besoin d’ajouter que Jésus-Christ 
bouleverse toutes nos théories de la connaissance et de la sainteté axées 
sur l'homme. Tout ce que nous trouvons exprimé sur les rapports de Dieu 
et de homme doit se comprendre dans un sens dialectique : amour du 
Pére dont la parole ne reste pas sans effets, refus et fuite ou perpétuelie 
tentative de fuite de l'homme. C’est seulement a partir de la croix et dans 
cette dialectique que nous pouvons mesurer combien est grande la tenta- 


tion de sauter par-dessus le péché et d’ignorer la sainteté du Dieu trini- 
taire. 


A Pheure actuelle, o4 tant d’hommes se laissent séduire par des 
doctrines diverses, théosophiques ou autres, il était bon que le Professeur 
Kraemer, spécialiste des questions missionnaires, avec toute |’autorité 
qu’on lui reconnait, apporte un peu de clarté dans les rapports touchant 
le christianisme en tant que dépositaire de la révélation et les religions 
non-chrétiennes, Nous lui en savons gré, car cet exposé remarquabie est 
propre non seulement a stimuler notre réflexion personnelle, mais encore 
établit les fondements théologiques de toute action missionnaire ; il 
formule un jugement pénétrant sur les rapports entre la foi au Christ et 
les croyances se situant en dehors de cette foi. Rappelons d’autre part 
que la Division des Etudes du Conseil CEcuménique a, en 1956, inscrit 
cette question 4 son ordre du jour et que le livre du Dr Kraemer n’a pas 
été sans influencer les débats. 

JEAN-PIERRE BOUVIER, 
frére de Taizé. 


JEAN DANIELOU, Les saints paiens de Ancien Testament, Le Seuil, Paris 
1956, 173 pages — Dieu et nous, Grasset, Paris 1956, 250 pages. 


Dans !’ceuvre de la création, Dicu se révéle comme créateur, provi- 
dence et juge saint, en une hiérophanie assez significative pour qu’on soit 
inexcusable de ne pas le connaitre comme tel (cf Act. 14.15 ss ; 17.25 ss ; 
Rom. 1.18 ; 2.16 ; Hbr. 11.3,7). Si les religions non-bibliques sont toutes, 
a un titre ou a un autre, signe de l’égarement et du péche de homme, il 
est aussi important pour la mission de savoir qu’elles contiennent certaines 
valeurs, dans la mesure ot elles sont signe de la révélation cosmique 
de Dieu, de la fidélité du dessein de Dieu, de la grace du Christ qui peut 
Sauver hors des limites de l’Eglise. Que ce salut ait pu etre saisi par une 
foi authentique et pourtant nourrie seulement de la révélation cosmique 
de Dieu, certains personnages de |’Ancien Testament le manifestent, qui 
n’appartenaient pas au peuple élu, et vécurent, selon la révélation biblique 
elle-méme, en marge de cette derniére : Abel, Hénoch, Daniel, Noé, Job, 
Melchisédech, Lot et la Reine de Saba. Autour de chacun de ces noms, 
auteur rassemble les passages de |’Ancien et du Nouveau Testament qui 
s'y rapportent, et souvent le commentaire de ces passages par tel ou tel 
Pére de l'Eglise. Nous avons ainsi une suite de brefs chapitres de théo- 
logie biblique mettant en relief les caractéres propres et les traits communs 
de tous ces saints paiens, tournés ensemble vers la venue du Christ. 
Ouvrage volontairement accessible au laic, et tout en méme temps trés 
utile au pasteur, tant par chacun de ses chapitres, que par sa maniere de 
poser le double probléme de la théologie naturelle et de la valeur des 
religions non-bibliques. Il veut monter en effet, a partir de saint 
Paul, et a travers l’Ancien Testament, que la révélation de Dieu dans la 
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nature créée par lui (le cosmos d’une part, la conscience de l’homme 
d’autre part) est déja grace, et a cause de cela, porteuse d’une lumiére que 
homme n’a pas forcément toujours ni completement enténébrée. 


Le premier chapitre de Dieu est nous ("le Dieu des religions”) reprend 
ce sujet en situant la religion cosmique dans histoire du salut comme 
un moment de cette histoire, une étape dont les rites, les fétes, la pieté 
seront assumées en partie dans les étapes suivantes de la révélation, qui 
leur donnent un sens et un contenu nouveau. Mais le péché de l’homme 
a réguliérement pulvérisé la révélation cosmique pour aboutir au poly- 
théisme, ou méconnu la transcendance de Dieu et la consistance de la 
création, pour oublier — c’est le fait du panthéisme — que si Dieu est 
en tout, il est aussi au-dela de tout ; ou bien encore l'homme pécheur a 
cherché le principe du mal en dehors de Dieu (dualisme). Le deuxiéme 
chapitre : ’Le Dieu des philosophes”, est. propre, lui aussi, a éclaircir 
certains problémes de controverses (non pas tous). Trés utile en tout cas 
ce rappel que l’intelligence humaine tendue vers Dieu, ne se situe pas 
dans un ordre de raison pure, mais dans un ordre de péché et de grace, 
et qu’elle nécessite une conversion a Dieu ou s’engage toute la personne. 
On appréciera que l’auteur ne se contente pas de souligner la valeur et 
les possibilités de la métaphysique (ce 4 quoi l’apologetique catholique 
nous a trop habitués, en nous repoussant du méme coup dans des négations 
peut-€tre trop simplistes et paresseuses), mais qu’il fixe aussi les limites 
de la raison : connaissance de Dieu toujours médiate, obligée de recourir 
a l’analogie avec le risque continu d’oublier la transcendance de Dieu, 
connaissance impropre, bien que réelle, capable de situer, mais non de 
sonder le mystére, connaissance hésitante et contradictoire, liée au créé. 
Faire ainsi crédit 4 la connaissance rationnelle de Dieu, n’est-ce pas du 
méme coup faire de la connaissance de la foi un simple degré de plus, un 
couronnement de la raison ? Au contraire, le chapitre Ill (Le Dieu de 
la foi”) met en relief la particularité de la connaissance de la foi : tant 
dans son objet, que dans son mode et son contenu. La foi est adhésion de 
tout l’étre au temoignage que Dieu se rend par ses actes historiques et 
par la Parole qu’il nous adresse personnellement. La foi a pour contenu 
Dieu dans son mystére caché, Dieu dans sa fidélité, son amour gratuit, sa 
sainteté, Dieu dans l’alliance qu’il conclut avec l’homme. 


Dans |’acomplissement du dessein de Dieu par l’incarnation du Christ 
(Ch. IV "Le Dieu de Jésus-Christ”) l'auteur souligne la révélation du 
mystére trinitaire de Dieu, et le fait que notre salut est l’ceuvre des trois 
personnes de la Trinité et qu’il nous introduit dans leur vie divine. I est 
ensuite traité du ”Dieu de l’Eglise’ (Ch. V), puisque l’Eglise a pour 
mission d’appeler et de donner accés au salut, en transmettant et en 
actualisant le témoignage des apdtres. Ce chapitre envisage d’abord 
le probléme de l’autorité norinative en cette matiére : Ecriture ou Tra- 
dition ? On y trouvera la discussion et la critique des travaux d’0. 
Culmann, et une bréve justification de la position romaine. Le débat 
confessionnel n’y est pas renouvelé, mais mieux posé qu’il ne l’est souvent. 
Nous avons ensuite un exposé remarquable de la nécessité et des limites 
de la théologie, suivi d’une sorte d’exemple du travail théologique de 
V’Eglise en ce qui concerne la Trinité. Enfin le dernier chapitire ("Le 
Dieu des mystiques”) sera de nature 4 mieux informer ceux qui condamnent 
la mystique, n’y discernant qu’un effort de l'homme pour s’élever a Dieu. 
Par le baptéme et au cours de notre vie chrétienne, Dieu prend I’initiative 
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de nous régénérer, de faire sa demeure en nous, de nous faire participer 
4 sa vie. La mystique consiste a y étre attentif, a en prendre conscience, 
a accepter ce decentrement de soi-meme sur Dieu. L’auteur rappelie pour 
finir le rythme de la vie mystique, la nuit” de la foi qu’elle impiique, et 
la charite dont elle depend principalement. 


La lecture de la table des matiéres pourrait faire penser qu’il y a 
autant de Dieux” que ce livre comporte de chapitres. Tout au contraire, 
la lecture du livre lui-méme nous place devant l’unité de |’ceuvre de Dieu, 
son amplitude, et la cohérence de sa révélation. Par la ce livre nous invite 
a une réflexion théologique consciente de cette amplitude, et préte a 
reconsidérer dans une lumiére nouvelle tel ou tel point. Quant aux laics 
cultivés, a l’intention desquels ce livre semble avoir été écrit, ils y trou- 
veront, moyennant un certain effort, une sorte de grand panorama théo- 
logique, tres précieux pour la structure et la coordination de leur réflexion 
chrétienne. Et ils iront discuter avec leur pasteur les points qui les 
déconcertent. PIERRE-YVES EMERY, 

frere de Taizé. 


ERNST JENNI, Die politischen Voraussagen der Propheten, 
Zwingli Verlag, Zurich 1956, 114 pages. 


Selon quelle méthode nous faut-il aborder les prophéties politiques 
de l’Ancien ‘estament pour ne point les trahir ? Pouvons-nous en ciasser 
les dittérentes especes, situer chacune d’elles dans |l’ensemble de la lit- 
terature prophétique, en comprendre la vraie signification et la portée 
religieuse dans la pensée des prophétes et de leurs auditeurs ? Si |’inten- 
tion prophétique s’insére dans le déroulement d’une histoire, dans quelle 
mesure precede-t-elle l’événement ou est-elle dominée par lui ? Devons- 
nous chercher dans l’accomplissement de la prophétie politique le fon- 
dement de son authenticité ou de son sens théologique ? Quel enseignement 
peut nous donner |’étude de la relation entre la prophétie et les evénements 
politico-militaires auxquels elle se rapporte ? Dans quelle mesure |’es- 


chatologie juive a-t-elle pu influencer, ou est-elle influencée par ces 
textes ? 


Autant de questions que |’auteur entend aborder. Aprés avoir procédé 
a une analyse exégétique sérieuse des textes les plus significatifs, il 
entreprend de les confronter avec Vhistoire d’Israél, pour les ranger 
ensuite dans une double classification : d’une part selon leur degre de 
rapport a histoire, d’autre part selon le degré de leur accomplissement 
au niveau des faits que nous connaissons. Le résultat de cette étude 
comparée montre que la référence a l’histoire ne saurait étre un critere 
Suifisant d’appréciation des prophéties politiques vétero-testamentaires. 


L’auteur souligne alors la nécessité d’une compréhension théologique 
de ces textes pour en discerner la véritable portée eschatologique. Pro- 
phéties et événements politiques, précisément parce qu’ils sont insérés 
dans l'histoire renvoient au dessein de Dieu qui se révéle et se poursuit 
a travers eux. Dans leur cadre historique limité, ils annoncent la venue 
du jugement et du salut par l’instauration miraculeuse du Royaume de 
Dieu. E. Jenni rend ainsi justice a4 des textes dont le message a peut- 
Ctre été trop souvent négligé. La méthode adoptée fait de cet ouvrage une 
précieuse contribution a l’étude de la littérature prophétique. 


M. WESTPHAL. 
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JAMES M. ROBINSON, Das Gesclichtsverstdndnis des Markus-Evangeliums, 
Zwingli Verlag, Ziirich 1956, 112 pages. 


Cette étude, d’une centaine de pages d’aspect austére, marquera 
certainement une étape importante dans la compréhension des Evangiles, 
et de l’Evangile de Marc en particulier. L’auteur essaye de résoudre les 
différents problémes qu’avaient suscités les recherches sur Marc depuis 
une cinquantaine d’années ; mais son Ouvrage pourtant ne se présente 
pas sous la forme d’un commentaire ou d’une analyse littéraire. Il prend 
parti également dans un débat qui oppose aujourd’hui les théologiens 
sur la question des rapports entre l’eschatologie et histoire ; mais i] 
ne fait pas pour autant ceuvre philosophique. Il tente simplement de 
retrouver lidée directrice qui traverse l’Evangile et sous laquelle Marc 
a résumé son intention. Marc n’est ni un philosophe ni un rédacteur de 
sources ; il raconte une histoire (et c’est bien le plus simple honneur 
qu’on puisse lui faire que de le reconnaitre). Mais ”Marc ne veut pas 
donner a son histoire le sens d’une révélation de hautes vérités dans un 
cadre historique, ou celui de la simple entrée du Messie dans Vhistoire ; 
il veut qu’elle soit entendue comme un combat entre les forces cosmiques 
qui se joue au plan de Vhistoire, et dont le déroulement et le résultat 
forment le centre du récit” (p. 29). 


J. M. Robinson suit dans son étude le récit de Marc tel qu’il se présente 
a nous et il nous en restitue, avec une clarté et une pertinence remar- 
quables, le dessein fondamental. Un premier chapitre est consacré a 
introduction de Marc (1.1-13). On lira avec grand intérét les pages qui 


concernent Jean-Baptiste et le rdle positif qu’il assume comme précurseur 
promis dans l’histoire du salut. Par ailleurs les remarques sur le baptéme 
et la tentation sont décisives pour linterprétation de cette introduction. 
La mention de 'l’Esprit” domine tout le passage : objet de l’attente des 
Juifs, son intervention devait marquer l’instauration d’un monde nouveau ; 
et, puissanse venue d’en haut, il indique l’aspect surnaturel, cosmique et 
décisif pour histoire toute entiére des événements qui préparent direc- 
tement le ministére terrestre de Jésus. Dés lors tout le récit se trouve 
placé sous le signe de ce combat de l’Esprit contre Satan dont l’intro- 
duction constitue comme le résumé et le fondement. Un second chapitre 
consacré aux expulsions de démons montre que ces récits particuliers 
combinent la perspective cosmique et la perspective historique, de telle 
sorte que l’histoire humaine elle-méme apparait comme le théatre du 
combat des forces spirituelles contre les forces démoniaques. La termino- 
logie cosmique propre a ces récits a pour fonction de révéler la 
signification théologique de V’histoire. Les expulsions de démons montrent 
en quel sens, a travers Jésus, Dieu intervient dans I’histoire des hommes : 
lutte contre le Prince du Mal et délivrance de ceux qui lui sont asservis. 
C’est ce schéma dramatique qui domine l’évangile de Marc ; et tous les 
autres récits (guérisons, miracles, débats avec les disciples, conflits avec 
les Pharisiens) tirent leur signification de ce schéma essentiel et s or- 
donnent dans leur forme et leur dessein aux récits d’expulsions. En 
particulier, c’est l'objet du chapitre 3, les débats de Jésus avec ses disciples 
et avec les chefs des Juifs portent la marque d’une lutte 4 mort avec la 
puissance mauvaise : c’est Satan le tentateur qui se tient derriére Pierre 
(8.33) ou les Pharisiens (8.11 ; 10.2 ; 12.15), et la lutte a sans cesse comme 
perspective la mort sur la croix. Dans le récit de la Passion, le souci de 
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Marc n’est pas de dire comment les événements se sont déroulés, mais 
pourquoi ils se sont passés ainsi, dans quel sens ils conditionnent et 
révélent toute la signification de ”l’évangile de Jésus-Christ”. Le caractére 
eschatologique de histoire de Jésus, si fortement souligné dans l’intro- 
duction, atteint ici son point culminant, en ce sens que sa mort constitue 
non pas la fin mais le but du combat cosmique qu’il méne dans histoire. 
"C’est ainsi, et pas autrement que Marc concoit histoire de Jésus” (p. 81). 


Mais quel sens prend alors histoire humaine ? Est-elle dévalorisée 
et rejetée dans la pure négativité par l’intervention du Christ ? L’escha- 
tologie supprime-t-elle l'histoire ? A ces questions répond le chapitre 4. 
J. M. Robinson montre que Marc a su distinguer les étapes fondamentales 
dans l'histoire du salut. La venue du Fils de Dieu dans le monde marque 
un novum radical (p. 89). Mais ce novum ne signifie pas que l’histoire 
antérieure, celle de l’Ancien Testament, soit désormais privée de toute 
valeur positive. Et ici l’auteur prend vigoureusement a partie les théses 
de Bultmann selon lesquelles la venue de Jésus est la fin de l’histoire 
et sidentifie avec le changement des éons. Marc est opposé a une concep- 
tion négative de histoire ; non seulement en ce qui concerne la période 
avant le Christ : elle n’est pas rompue mais éclairée par l’événement qui 
sinsére en elle, mais aussi pour ce qui est de la période chrétienne : le 
salut n’équivaut pas a étre délivré de l’histoire, mais 4 reconnaitre dans 
la foi que Dieu méne son ceuvre dans l’histoire d’une maniére nouvelle et 
décisive, et A s’engager dans cette lutte cosmique qui est désormais la 
marque spécifique de l’histoire. Marc n’a pas ignoré dans son Evangile la 
question qui se posait 4 sa génération, comme a toute génération chré- 
tienne : quel sens a notre histoire dans le monde en face de celle de 
Jésus ? En incluant les problémes de 1!’attente de la Parousie et de la 
mission, des rapports des chrétiens entre eux et avec le monde, dans le 
corps-méme du récit de la vie de Jésus, il invite le chrétien 4 comprendre 
son histoire de la méme maniére qu’il comprend celle de Jésus” (p. 94). 
Cest pourquoi l’auteur peut définir la foi chez Marc comme un acte de 
"reconnaissance existentielle de l’histoire eschatologique, qui exige un 
engagement de tout l’étre” (p. 102). C’est ainsi que les chrétiens peuvent 
comprendre dans quel temps ils vivent : l’apocalypse de Marc 13 a pour 
fonction de donner a ce temps intermédiaire, qui est celui de l’Eglise, sa 
structure véritable ; il est marqué essentiellement par le combat qui l’a 
commencé et par la victoire qui le terminera. 


Au terme de cette analyse on est invinciblement amené a concevoir 
lEvangile de Marc dans la forme d’une apocalypse comme celle de Jean. 
Pourtant la comparaison n’est pas soutenable, et l’auteur n’y a pas songé. 
On a maintes fois souligné le fait que l’Apocalypse fait toujours courir le 
risque de mettre l’Evangile par terre. Mais il nous semble que cette 
opposition peut étre dépassée sur un point : ce qui permet d’envisager sur 
le méme plan Evangile et Apocalypse, c’est que tous deux sont temoins 
d'une méme théologie de histoire. 


Dans cetteligne de pensée, l’ouvrage de J. M. Robinson contribuera 
certainement 4 jeter un jour nouveau sur la compréhension de lévangile 
de Marc. Sans doute pourra-t-on lui reprocher de schématiser a l’excés, 
voire de déshumaniser le donné littéraire de Marc. Mais en écartant les 
interprétations historiques ou psychologiques d’une part, mystiques ou 
cosmiques d’autre part, et en insistant sur le caractére dramatique de 
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l’Evangile, auteur a mis en lumiére un théme essentiel de la bonne 
nouvelle de Jésus-Christ, théme que la prédication d’aujourd’hui en 
particulier ne saurait méconnaitre. Il était utile de réagir contre 1g 
tendance qu’ont certains théologiens a4 séculariser complétement Vhistoire 
du monde, et,de rappeler que la vie chrétienne est participation décidée 4 
un combat oi: Christ est vainqueur. 


P.-A. HARLE. 


JOACHIM JEREMIAS, Jésus et les paiens, Delachaux et Niestlé, 
Neuchatel et Paris 1956 (C. Th. A. P. N° 39), 72 p. (trad. de Jean Carrére) 


Trois constatations négatives d’abord (c’est l’objet du premier cha- 
pitre) : dans un temps ot le Judaisme est trés missionnaire, Jésus 
condamne sévérement fe prosélytisme et ses fruits ; par ailleurs, Jésus 
exclut les paiens de la mission des disciples ; et les quelques miracles 
qu’il accomplit lui-méme en faveur de paiens sont exceptionnels et suivent 
réguliérement un premier refus de sa part. Trois constatations positives 
ensuite (objet du deuxiéme chapitre) : face 4 un Judaisme sévére et 
méprisant pour les paiens, Jésus purifie l’attente eschatologique, de la 
haine a l’égard des paiens ; il annonce aux paiens leur participation 
au salut d’Israél : ils ont part a l’ceuvre salvatrice et a la souveraineté 
de Jésus. 


Discerner une contradiction entre ces deux groupes de constatations, 
ce serait méconnaitre la conception précise de Jésus, fidéle a celle de 
Ancien Testament, au sujet du salut des Juifs et des paiens (cette 
conception est étudiée dans le troisiéme chapitre). Derniére grande 
révélation de la grace, le salut des paiens consistera, au jour du jugement, 
en un grand pélerinage convergent vers la montagne de Dieu, et abou- 
tissant 4 l’adoration de Dieu et au repas céleste. Mais, selon les pro- 
messes de Dieu, le salut des Juifs, peuple élu, précéde et prépare le salut 
des paiens. En venant vers Israél, Jésus réalise cette promesse, tout en 
annoncant déja le salut des paiens, mais sans anticiper sur ce second 
acte. Toutefois, en venant vers Israél, il vient bel et bien aussi pour les 
paiens, puisque le salut de ceux-ci est lié au salut de ceux-la. Et la croix 
réalise précisément le salut de tous. 


Ainsi peut se résumer trés succintement ce travail exégétique savam- 
ment établi et fort bien conduit. A quoi méne-t-il sur le plan de la mission? 
Tout d’abord il réfute définitivement Vidée que Jésus n’aurait pas prévu 
linclusion des paiens dans le salut, ni par conséquent la nécessité de la 
mission. Ensuite, il rappelle la mission 4 l’humilité et 4 la disponibilité : 
le rassemblement des paiens est l’ceuvre de Dieu. Enfin il situe la mission 
dans le plan de Dieu : Ja mission caractérise les derniers temos (de 
Paques 4 la parousie), elle est anticipation de la royauté visible du Christ ; 
par la grace de Dieu, elle participe 4 l’accomplissement du salut. 


Ces conclusions sont loin d’étre 4 dédaigner, et leur fondement 
biblique méritait d’étre bien établi. Mais elles ne sont pas particuliérement 
nouvelles. De fait, ce travail d’une exégése fouillée ferait attendre plus 
qu’une seule et bréve page de conclusions. Mais peut-étre l’auteur veut-il 


nous fournir seulement une solide base biblique a4 partir de laquelle nous 
ayons a réfléchir ? P.-Y. E 
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M.~E. BOISMARD, O. P., Du baptéme a Cana, Le Cerf, Paris 1956, 
(Lectio divina, 18), 165 pages. 


Il faut étre reconnaissant au Pére Boismard de nous donner cette 
suite au Prologue de Saint Jean, paru dans la méme collection. Nous y 
trouvons toujours le méme sérieux scientifique allié 4 des prises de posi- 
tions personnelles, hypothéses toujours riches et stimulantes pour la 
réflexion. Une bibliographie sommaire mais essentielle introduit l’ouvrage. 
Le chapitre premier propose une structure littéraire qui répartit Jean 1.19 
4 2.11 en sept journées. Chaque journée fait un chapitre. Une fois de 
plus le caractére "liturgique” de saint Jean est mis en évidence et la 
septiéme journée (le ’sabbat” ou le dimanche”) oi se situent les noces de 
Cana, devient un signe du Repos, du Royaume, de la Féte messianique 
et eschatologique. Impossible de rendre compte du détail d’un commentaire 
aussi dense et riche. Citons seulement l’hypothése, trés séduisante, pour 
lintelligence du dialogue entre Jésus et sa mére 4 Cana (p. 154 ss.) : 


Marie : "Ils n’ont plus de vin” = embarras, inquiétude. 


Jésus : "Femme, qu’y a-t-il de commun entre moi et toi ? = ”Tu 
as tort de t’inquiéter du manque de vin, tu raisonnes avec des vues 
humaines, alors que tu devrais comprendre que je suis le Messie”. 


Jésus poursuit : "Mon heure n’est-elle donc pas encore venue ?” = 
non affirmation, mais interrogation (hypothése trés sfire de H. Seemann, 
1952) ; puisque l’heure de la manifestation est venue, Marie n’a pas a 
s’inquiéter humainement. 


Marie, comprenant le sens du reproche, dit aux serviteurs : ”Faites 
tout ce qu’il vous dira”. Nous avons 1a un passage de l’inquiétude 
humaine a la foi dans le miracle, que nous retrouvons ailleurs chez saint 
Jean (la Samaritaine, !’Officier royal, ch. 4, ...) 


Excellent commentaire scientifique, immédiatement utilisable pour 
la prédication. 


Dans la méme collection, le numéro précédent (17) nous donnait de 
L. CERFAUX et J. CAMBIER, l’Apocalypse de saint Jean lue aux chrétiens, 
excellent commentaire révélant les grandes lignes de force de la Vision, 
Sans s’arréter et s’embarrasser dans le détail comme trop souvent les 
commentaires de ce livre. a 


KARL BARTH, Petit commentaire de Epitre aux Romains, Labor et Fides, 
Genéve 1956, traduction de H. Parlier-Joseph et F. Ryser, 170 pages. 


Troisiéme volume de commentaires chez Labor et Fides, ce petit 
Rémerbrief de K. Barth révéle tout le chemin parcouru par le théologien 
de Bale depuis 1918 et 1921 (le premier Rémerbrief). Heureux homme qui 
se laisse toujours interpeller par la Parole de Dieu, sans crainte d’évoluer, 
d’adoucir ses angles, pour étre plus fidéle ! Ce commentaire est un beau 
témoignage d’obéissance, méme si on ne peut toujours accepter les 
positions de l’auteur. Le probléme de la connaissance naturelle de Dieu 
reste sans solution satisfaisante (y en aura-t-il jamais ?). K. Barth va, 
dans la méme page (sur Rom. 1.19-20), donner deux points de vue qui 
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apparaissent contradictoires : ”... il serait fort surprenant, écrit-il, que 
l’apdtre considérat soudain les paiens comme des gens qui posséderaient 
une connaissance réelle de Dieu ”(p. 26 ; c’est nous qui soulignons). Et 
un peu plus loin : ’Objectivement parlant, les paiens ont toujours pu 
connaitre Dieu : son étre invisible, sa puissance éternelle et sa divinité. 
Et méme, objectivement parlant, ils ont aussi toujours connu en fait. 
Dans tout ce qu’ils ont connu par ailleurs, Dieu, en tant que Créateur 
de toutes choses, était l’objet réel et véritable de leur connaissance. Exac- 
tement dans le méme sens oll, par leur loi, les Juifs avaient eux aussi 
objectivement affaire a la révélation de Dieu”. (p. 26-27 ; c’est nous qui 
soulignons). Faudrait-il aller a original allemand pour voir l’unité de 
ces deux affirmations ? Y a-t-il trahison dans la traduction ? Bien plutét, 
semble-t-il, K. Barth révéle ici le tourment que lui donne la Parole de 
Dieu dont il veut étre serviteur acharné, sans pouvoir toujours se dégager 
d’une position prise autrefois avec tant de forces. M. T. 


CHARLES MASSON, Les deux Epitres de saint Paul aux Thessaloniciens, 


Delachaux et Niestlé, Neuchatel-Paris 1957 (Commentaire du Nouveau 
Testament XI a). 


Il faudra feuilleter et travailler ce commentaire magistral, paru dans 
la belle collection des Editions Delachaux et Niestlé. Etant donné la 
valeur des volumes parus, et l’honnéteté scientifique de l’auteur, il ne faut 
pas douter d’y trouver un guide sfir. La valeur, l’objectivité et la présen- 
tation de tous ces commentaires les imposent a toutes les bibliothéques, 
tant a celles des curés, qu’a celles des pasteurs. L’année 1957 nous appor- 
tera, selon les promesses du directeur J.-J. von Allmen : 


Printemps 1957 Volume VI F. J. LEENHARDT, L’épitre de saint Paul 
aux Romains. 

Eté 1957 Volume V_ PH.-H. MENOUD, Les Actes des 
Apotres. Mm T. 


OSCAR CULLMANN, Dieu et César, Delachaux et Niestlé, Neuchatel-Paris 
1956 (Civilisation et Christianisme), 120 pages. 


Avec les sous-titres : Le procés de Jésus, Saint Paul et l’Autorité, 
L’Apocalypse et l’Etat totalitaire, nous avons résumé l’intention du grand 
exégéte. Théologie biblique sur le probléme des rapports de !’Eglise et de 
Etat, ce livre lumineux aborde dans le ler chapitre : Jésus et le mou- 
vement de résistance anti-romain des Zélotes. Le Christ a été condamné 
comme Zélote, comme révolutionnaire et résistant, par les Romains, et 
pourtant il déclare : ’Personne ne m’dte la vie ; je la donne de moi- 
méme”. Son attitude révolutionnaire se situe au-dela de la révolution 
politique et sociale, elle est essentiellement le don volontaire de soi-méme 
dans la charité universelle, sans frontiéres, et parfaitement respectueuse 
de tout homme. Dans le 2° chapitre : La condamnation de Jésus par 
Etat romain, nous comprenons que pour Jésus l’Etat n’a rien de défi- 
nitif, bien qu’il soit voulu de Dieu ; il faut lui rendre le respect, dans la 
liberté éclairée par l’Evangile : lui donner l’impét mais ne pas accepter 
le culte de l’empereur. Jésus sans étre zélote est d’accord avec le zélotisme 
dans la mesure ou il aspire au Royaume de Dieu et ne veut pas voir 
dans !’Etat romain une solution définitive ; mais il s’oppose a lui quand 
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il ne veut pas rendre a l’empereur ce qui est a lui, et donc faire un Etat 
politique de la communauté qui annonce le Royaume. Paul et |’Etat, 
VEtat dans l’Apocalypse johannique, constituent les deux derniers cha- 
pitres, complétés par une conclusion et un appendice : A propos des 
derniéres dissensions sur les ”Exousiai’”’ de Rom. 13.1. 


Deux conditions sont posées a l’Etat qui permettent la soumission 
des chrétiens : connaitre ses limites, faire effort pour comprendre I’at- 
titude des sujets chrétiens. "La croix de Jésus doit 4 cet égard lui servir 
d’avertissement” (p. 96). 


Oscar Cullmann a publié en petite plaquette chez Delachaux et 
Niestlé l'article sur "Immortalité de l'Gme ou Résurrection des morts’, 
paru dans le N° 38 de notre revue Verbum Caro. 

M. T. 


GASTON BRILLET, ancien supérieur général de !’Oratoire, Le Sauveur, 1 : 
L’Enfance et le début du ministére de Jésus, La Colombe, Paris 1956 
(Le Rameau), 207 pages. 


Le Pére Brillet publie le premier tome d’études bibliques faites pour 
des groupes divers, et de lecons données au séminaire de 1!’Oratoire, le 
tout refondu en un texte intéressant. Le plan de cet ouvrage est trés 
pédagogique et en fait un instrument utile pour des conférences de 
théologie biblique dans des groupes paroissiaux. ; 


JEAN STEIMANN, Saint Jean-Baptiste et la spiritualité du désert, Le Seuil, 
Paris 1955, 1956, (Maitres spirituels), 192 pages. 


Livre de spiritualité, 4 méditer pendant une retraite certes, mais 
aussi livre d’histoire qui nous fait rencontrer le Précurseur dans le cadre 
de sa formation spirituelle, Qumran, l’essénisme, le désert. Les récentes 
découvertes de la Mer Morte nous permettent de voir le Baptiste dans 
une lumiére nouvelle : il fut probablement novice du monastére juif de 
Qumran ou en tout cas marqué par la spiritualité cénobitique, puis ermite 
au désert pour préparer l’avénement du Sauveur. Il unit en lui l’esprit 
monastique et l’attente eschatologique. Ce livre, comme les travaux pro- 
prement scientifiques sur Qumran, fait réfléchir sur l’influence monastique 
subie par l’entourage de Jésus et l’Eglise de Jérusalem. Le monachisme 
ne peut plus étre considéré comme un élément étranger au christianisme, 
introduit aprés coup dans l’Eglise ; il fait partie des origines par l’in- 
fluence qu’il a exercé sur Jean-Baptiste et les chrétiens de Jérusalem. Ce 
petit livre comporte de trés nombreuses photos qui éclairent x 


THE BRIDGE, A yearbook of Judaeo-Christian studies, volume |, 
Pantheon Books, New-York 1955, 346 pages. 


L’exégése du Nouveau Testament ne peut plus se passer de la 
connaissance du judaisme des siécles qui entourent l’incarnation. L’Eglise 
a besoin de retrouver un contact vivant avec Israél ; nous avons besoin 
dun nouveau judéo-christianisme intégré 4 l’orthodoxie. La liturgie est 
une voie ; il y en a d’autres peut-étre. L’unité chrétienne et un rapport 
nouveau avec Israél peuvent en étre les fruits. Cette collection annuelle 
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d’articles, sous une direction catholique, veut étre un contribution a cet 
effort. Nous relevons, dans ce premier volume, les articles suivants : 
"Selon Matthieu” par l’Abbé de Downside sur I’ ’Evangile israélite” et 
ses thémes ; ’Hébreu, israélite, juif, dans le N. T.” par R. Kugelman - 
"Le procés du Messie” par Dom H. Duesberg, O.S.B. ; ”Le service juif 
de la sépulture” par M. Thaddea de Sion. Edité par John M. Oesterreicher 
ce volume est patronné par I’Institui d’études judéo-chrétiennes de Seton 
Hall University, avec l’imprimatur de l’archevéque de Newark. 


M. T. 


Patristique et Réforme 
HANS FREIHERR VON CAMPENHAUSEN, Die Griechischen Kirchenvater, 
Kohlhammer-Verlag, Stuttgart 1955, (Urban-Biicher, Die wissenschaftliche 
Taschenbuchreihe, N° 14), 172 pages. 

Qu’un théologien veuille se documenter sur l’évolution de la christo- 
logie dans l’Egise ancienne, qu’un étudiant veuille revoir son histoire de 
Y’Eglise ou qu’un laic veuille lire un ouvrage captivant sur l’Eglise des 
premiers temps, ce livre leur rendra a tous de grands services. On pourrait 
le lire d’une traite, tant il est intéressant ; et celui qui n’a jamais eu 
l’occasion d’écouter von Campenhausen !’entend, plus qu’il ne le lit, ligne 
aprés ligne, dans ce livre. Les brillantes vues d’ensemble, !’amour de la 
matiére historique d’ol se dégage, transparent, "le message de Jésus- 
Christ”, enfin !’insertion plaisante d’anecdotes, de petits détails que von 
Campenhausen, dans sa connaissance étendue, tient toujours en quantité 
a sa disposition... tout cela constitue un enseignement plein de vie, qui 
reste cependant scientifique. Ce livre met en évidence que nos péres étaient 


des hommes, dans toute l’acception du terme ; il tient du miracle qu’il 
y ait eu quand méme des formulations de Credos, des Eglises vivantes et 
croyantes, chantant la louange de Dieu. Mais c’est précisément sous 
l’emprise de ce miracle que nous sommes. De lui nous vivons, de la 
puissance débordante de la grace et de l’amour du Christ. C’est pourquoi 
nous aimons les Péres. Et ce livre nous y aide beaucoup. 


W. W. 


SAINT JEROME, Sur Jonas, 

PHILOXENE DE MABBOUG, Homélies, 

AMBROISE DE MILAN, Traité sur l’Evangile de S. Luc, I, Le Cerf, Paris 1956 
(Sources chrétiennes 43, 44, 45), 135, 562, 273 pages. 


Trois nouveaux volumes de la collection des sources chrétiennes, 
toujours aussi parfaitement au point scientifiquement et quant a la pré- 
sentation. La encore, il faut redire qu’ils ont leur place dans toutes les 
bibliothéques de pasteurs et de curés. 


Dom Paul Antin, O.S.B., a introduit et traduit le Jonas de saint 
Jéréme, l’un de ses meilleurs commentaires. Exégése typologique intel- 
ligente, ce livre prend son départ dans l’affirmation : ”Par son séjour 
de trois jours et de trois nuits dans le ventre du cétacé, il préfigura la 
résurrection du Seigneur” ; mais il ne rapporte pas tout, allégoriquement 
au Christ. Ce commentaire est profondément christocentrique, sans faire 
de l’allégorie. Daté de 396 il reste une magnifique méditation pour le 
temps pascal d’un chrétien du XX° siécle. 


Eugéne Lemoine présente les Homélies du Seigneur Philoxéne, saint 
de l’Eglise monophysite jacobite, métropolite de Hiérapolis de Syrie 
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(Mabboug, l’actuelle Mambidj) de 485 4 519, mort en exil en 523. Avant 
d’étre éveque, il a préché ses homélies dans les monastéres. Accusé de 
monophysisme il s’attire des difficultés de la part du patriarche d’Antioche. 
Il se défend auprés de l’empereur, fait remplacer le patriarche par un 
monophysite, et c’est par reconnaissance qu’il devient évéque de Mab- 
boug. Evéque il fera déposer le patriarche Flavien et exiler des évéques 
chalcédoniens. Ses Homélies ne révélent pas son monophysisme qui est 
plutét un anti-nestorianisme. Il ne veut pas distinguer entre personne 
et nature comme Chalcédoine, mais il est plus prés du concile que du 
monophysisme d’Eutychés. Son attitude ’politique” s’explique plus peut- 
étre par le fait, que formé par des maitres monastiques il leur fait plus 
confiance qu’aux évéques. Une table des citations bibliques et une table 
des idées permettent de se retrouver dans cette abondance de spiritualité. 
Traduction du texte syriaque, cette ceuvre considérable est utile pour 
connaitre l’esprit de l’Eglise orientale 4 la fin du V* et au début du VI° 
siécles. 


Dom Gabriel Tissot, O.S.B., nous donne les six premiers livres du 
Saint Luc d’Ambroise, gros commentaire dont ce tome I nous conduit 
jusqu’a Luc 9.18-26. Toutef-is ce commentaire omet certains textes, fait 
appel a d’autres évangélistes, ce qui fait penser que nous avons 1a plutét 
des homélies. 


Impossible de relever toutes les remarques pertinentes et profondes 
du grand prédicateur. Nous n’avons pas seulement ici l’application du 
fameux principe exégétique des trois sens (littéral, pratique et mystique), 
mais celui de linterprétation de la Bible par la Bible : "HI faut, dit 
Ambroise, rapprocher les unes des autres les paroles divines, afin de 
pouvoir les comprendre mieux” (Epist. XLII, 3 ; P. L., XVI, col. 1178). 
A propos de la résurrection du fils de la veuve de Nain (Luc. 7. 11-17) 
nous sommes éclairés sur le sens d’un mot dont histoire a été bien 
malheureuse : ’meritum, mérite”. Saint Ambroise dit de la veuve qu’elle 
a retrouvé le meritum gravitatis, les avantages de la maternité. Chez 
saint Ambroise, meritum désigne souvent une récompense, un bienfait, un 
avantage, un don, sans idée "méritoire’. En Luc 2.1-18, les mages 
recoivent un bonum meritum, une belle récompense : ils voient l’étoile, 
invisible pour Hérode ; c’est la récompense de leur fidélité (Appendice 
p. 272). Ce simple exemple dit assez le fruit cecuménique d’une lecture 
assidue des Péres de l’Eglise commentant |’Ecriture. M. T. 


SAINT JEAN CHRYSOSTOME, Les cohabitations suspectes. Comment observer 
la virginité, Belles Lettres, Paris 1955, 137 pages. 


Jean Dumortier a mis au point ces textes de Jean Chrysostome écrits 
alors qu’il était encore diacre, vers 381. Il s’agit d’une critique ferme de 
la cohabitation d’hommes et de femmes qui se sont engagés a vivre dans 
le célibat. Ces habitudes ne sont pas scandaleuses, elles procédent parfois 
d’une bonne intention de protection, mais elles sont suspectes, et Chrysos- 
tome y voit un secret plaisir de la compagnie d’une femme ; cette situation 
est bien ambigué et il veut l’exclure. La lecture de ces pages rappelle les 
exhortations de saint Paul en I Cor. 7. 36-38, dont les circonstances sont 
certainement analogues. M. T. 
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R. P. BASILIUS STEIDLE, O.S.B., Moine de l’Abbaye de Beuron, La régie 
de Saint Benoit, introduite, traduite et expliquée selon le monachisme 
ancien, Beuroner Kunstverlag, Beuron/Hohenzollern 1952, 343 pages. 


Depuis que le commentaire de la régle de Saint Benoit, écrite par 
l’Abbé de Laach, Iidefons Herwegen (+ en 1946), est €puisée, on attendait 
un nouvel ouvrage sur le sujet. Le Pére Basilius Steidle de Beuron nous 
le donne. Il ne nous demande pas d’accorder le temps de Saint Benoit 
avec le nétre, mais il remonte de Saint Benoit a l’origine du monachisme. 
Ii veut surtout rendre évident l’enracinement de Saint Benoit dans 
’ancienne tradition monastique et sa parenté avec les Péres du mona- 
chisme. I] indique le sol sur lequel la régle de Saint Benoit s’est épanouie. 
It donne la parole aux Péres eux-mémes, citant de préférence les régles 
de Pachéme, le grand organisateur du monachisme ancien. 


Dans un chapitre final, auteur répond briévement aux questions qui 
se posent partout 4 propos d’une réalisation monastique dans le monde 
actuel. Il se refuse 4 une actualisation trop hative des préceptes béné- 
dictins et a une rapide harmonisation avec les conditions actuelles. Il 
rejette toute interprétation qui voudrait voir dans la régle une "intention 
humaniste” de Saint Benoit. I! en fait plut6t comprendre la particularité 
spirituelle, historique et humaine, et il montre a quel point elle est enra- 
cinée dans la vie et l’enseignement du monachisme pré-bénédictin. 


Ainsi, il nous place devant ”l’intention de base” de Saint Benoit 
dans toute sa netteté. L’exigence du Christ, qui se fait entendre dans la 
régle, n’est en rien diminuée. Celui qui prend la régle tout a fait au 
sérieux gagne cette liberté de fonder un service monastique qui ’’n’a pas 
besoin d’une confirmation par la régle” (p. 48), bien qu’il soit formé 
par celle-ci. Cela nous parait un procédé en accord avec l’esprit de la 
Réforme, et il serait 4 souhaiter que toutes les anciennes régles nous 
soient rendues proches de cette maniére-la. 


Alors, nous comprendrons peut-étre mieux que Saint Benoit ait pu 
voir dans son monastére la forme idéale de l’Eglise. L’auteur, loin de 
détourner le sens de cette conception, la souligne au contraire vivement. 
En fait, la régle bénédictine se trouve au terminus et au point culminant 
de l’évolution des régles monastiques : elle ne veut rien d’autre que donner 
une éthique, un enseignement pratique de vie chrétienne. Or, cette éthique 
est a réaliser dans le célibat et a l’intérieur du couvent pour les uns, 
différemment pour les autres. La pensée des Péres du monachisme est 
Claire sur ce point ; nous le savons surtout par les lettres de cure d’Ame 
de Saint Augustin. Pour eux, le couvent est la paroisse-type, |’abbé, 
Pévéque-type ; et la propriété commune n’est rien d’autre que ce qui était 
absolument normal dans l’Eglise des premiers chrétiens. Et pourtant, 
Saint Benoit désigne déja la fin de cette évolution. Il marque trop la 
limite qui sépare la communauté monastique de celle du dehors. Chez 
Saint Basile et Saint Augustin, tout était encore plus ouvert. Le R. P. 
Steidle a d’ailleurs le mérite d’avoir attiré attention sur Saint Augustin 
en tant que Pére du monachisme, en particulier en ce qui concerne 1a 
régle de Monte Cassino. On a l’impression que les bénédictins ont passé 
un peu sous silence l’importance extraordinaire de la régle nord-africaine 
pour l’Occident. Le Pére Steidle corrige cette impression et révéle ainsi 
sa grande sincérité scientifique. 


W. W. 
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WALTER DELIUS, Histoire de l Eglise irlandaise depuis son origing jusqu’au 
XI° siecle, Ernst Reinhardt Verlag, Munich-Bale 1954, 176 pages. 


Dans les écrits qui relatent introduction du Christianisme dans nos 
pays, les moines-compagnons et fondateurs des monastéres irlandais 
apparaissent souvent avec un caractére un peu primitif, incompréhensible 
et étrange qui fait pressentir le provisoire. Et on a coutume de considérer 
comme une bénédiction du ciel que |’activité désordonnée de ces Irlandais 
fit remplacée et rendue superflue par |l’arrivée d’un clergé missionnaire 
organisé par Rome. Or, il se fit en fait une transformation en profondeur 
infiniment plus sérieuse que la simple succession a un systéme imparfait, 
d’un autre, missionnaire et plus approprié. A l’origine, la familia spiri- 
tualis monastique et l’ermitage des anachorétes étaient le lieu de rencontre 
et le noyau de |’Eglise, mais ils devinrent de simples fonctions ecclésiales 
parmi d’autres. La conception irlandaise de l’Eglise était basée sur la 
communauté, mais l’Eglise dut s’ériger en construction cléricale. Ses chefs 
étaient auparavant les abbés et leurs ’comarbas” (disciples), et les évéques 
étaient sous la juridiction et a la disposition des abbés. Mais Rome fit 
entrer petit a petit l’Irlande dans son systéme pontificalement bien 
ordonné. Dans les personnages des Saints Ninian et Patrick se rencontrent, 
de fagon remarquable, charisme et hiérarchie, conception et construction, 
événement et institution. Ce n’est que l’ensemble des deux qui constitue la 
pleine richesse du Corps du Christ. 


On peut suivre cette pensée tout au long de cet ouvrage, extrémement 
sobre et clair, de Walter Delius. Il comble une trés vieille lacune. Dans ce 
livre sont contenus des tables, des notes et des index compilés avec pré- 
cision. Une trés belle présentation extérieure compléte ce volume de valeur. 

W. W. 


ALBERT GREINER, Luther, essai biographique, Labor et Fides, Genéve 1956, 
203 pages. 

« Nous avons regu de l’Eglise, par l’intermédiaire du comité de 
"Positions luthériennes”, la tache de présenter Martin Luther au grand 
public frangais et nous n’avons pas voulu alourdir la lecture de ce livre 
par un appareil critique mal adapté a notre propos... » écrit Albert 
Greiner dans son avant-propos. Si on ajoute que la tache a été parfai+ 
tement accomplie, cette phrase définit trés bien la qualité et les limites de 
cet ouvrage. On ne peut donc lui reprocher de n’étre qu’un "essai bio- 
graphique”, car c’est ainsi que le qualifie modestement |’auteur lui-méme. 
Son travail est conforme 4 la tradition luthérienne, et bien que sommaire, 
il nest pas superficiel. De trés nombreuses citations de Luther, que ne 
dépare pas le texte de A. Greiner, lui donnent sa profondeur. 

_ Cest donc bien la biographie sur Luther, récente et de langue fran- 
gaise, qui manquait au grand public protestant. Py. Be. 


Réflexion dogmatique 
JACQUES DE SENARCLENS, Héritiers de la Réformation : le point de départ 
de la foi, Labor et Fides, Genéve 1956, 196 p. 


Qu’est-ce que l’héritage de la Réforme, et en quoi consiste la fidélité 
a cet héritage ? Questions auxquelles veut répondre |l’auteur, en envi- 
Sageant deux questions primordiales en théologie chrétienne : le point 
de depart de la foi (tome 1, que nous recensons) et le centre de la foi, 
Cest-a-dire la christologie (tome 2, a paraitre). 
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Le point de départ de la foi est-il unique, abrupt, invérifiable, miracle 
de la révélation de Dieu en Jésus-Christ, ou se double-t-il d’une connais- 
sance humaine qui appréhenderait Dieu en dehors de Jésus-Christ, sur la 
base d’”une association immédiate entre l’homme et Dieu” (p. 107) ? 
Au rang des partisans d’un double point de départ de la théologie, !’auteur 
met d’abord Thomas d’Aquin et tout le catholicisme romain, vu la place 
qu’ils font a la raison de l'homme, a la nature”, en marge de la révélation 
gracieuse de Dieu. Puis, dans un deuxiéme chapitre, l’auteur range, a cété 
de Thomas, les grands représentants du néoprotestantisme et tous ceux 
qui ont subi leur influence, a partir du XVIII° siécle. A da révélation, ces 
derniers associent, dans des proportions variables, soit la conscience reli- 
gieuse, soit la conscience morale, soit la conscience historique, ou plutét 
une Weltanschauung optimiste, rationaliste et progressiste. On sait du 
reste que cette "association”’ a bien souvent dissous la révélation et 
remplacé Dieu par l'homme. Mais quoi qu’il en soit du résultat, le point 
de départ est toujours le méme : une hérésie, le refus de croire, de mettre 
toute sa confiance en Dieu et non en l’homme. En face de cette hérésie 
toujours renaissante et partout répandue, |’auteur dresse les Réformateurs 
et K. Barth : eux n’ont qu’un point de départ, la révélation de Dieu en 
Jésus-Christ ; et leur théologie, découlant tout entiére de ce principe, 
condamne du méme coup tout le catholicisme et tout le néoprotestantisme. 


Traiter les catholiques de libéraux et les libéraux de catholiques : 
c’est 14 un argument de polémique souvent brandi et qui ne manque pas 
d’efficacité psychologique et de drdélerie. K. Barth l’utilise assez souvent. 
Mais voila maintenant cet argument devenu expressément la thése, le 
ressort d’un livre. Cela nous vaut une sérieuse critique des différentes 
formes du libéralisme. Une étude qui évidemment s’intéresse aux aboutis- 
sements extrémes du libéralisme, bien plutdt qu’elle ne reléve ce qu’ont 
de remarquables et de positifs, eu égard a l’état de la pensée ambiante, 
les efforts de ceux qui ont essayé de se dégager, partiellement certes, du 
libéralisme, et l’on fait au nom de l’Evangile. Mais, telle qu'elle, cette 
étude, il faut le dire, n’en a que plus de force, pour exorciser nos positions 
confessionnelles et purifier la vie de nos Eglises d’un libéralisme vague 
et a demi-conscient. 


Ce livre nous offre aussi une fidéle présentation des prolégoménes de 
la dogmatique de K. Barth (Ch. IIIf § 2). Pourtant, bien que ce soit son 
lot depuis toujours, la théologie réformée ne gagne pas a sans Cesse se 
définir en réaction contre le catholicisme et le libéralisme. Elle passe ainsi 
beaucoup de temps a se défendre, et 4 condamner, elle se crispe sur l’ad- 
jectif ’seul” et risque d’en oublier toute une partie de |’Evangile. Cette 
crispation et ce risque ne sont pas sans apparaitre dans les pages par 
(Ch lit ee que l’auteur consacre a défendre les Réformateurs 

" 1). 


Reste a savoir si Thomas d’Aquin accepterait — et devrait accepter — 
d’entrer dans le méme sac que les libéraux protestants, et de se recon- 
naitre dans la présentation que ce livre fait de lui. Cette présentation 
serait peut-étre approuvée par les commentateurs thomistes modernes 
les plus rationalistes et scolastiques (au sens péjoratif du terme) ; par 
contre elle serait refusée par d’autres, cités du reste dans ce livre. ll y a 
donc plusieurs maniéres — assez différentes les unes des autres — de lire 
saint Thomas. Or, sans valablement justifier son choix, c’est la lecture la 
plus opposée 4 sa propre théologie que l’auteur a retenue ; il la juge 
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représentative du catholicisme moderne, et par conséquent de Thomas lui- 
méme : il faut bien que la thése, elle, soit justifiée. Or précisément elle 
ne lest pas ; c’est la, nous semble-t-il, le défaut de ce livre, et de toute 
une méthode théologique dont il n’est qu’un représentant. Et non seu- 
lement cette thése est artificielle, mais encore passablement stérile : elle 
ne sait voir (en les durcissant) que les défauts, elle se ferme d’emblée 
a la vérité évangélique, petite ou grande, des systémes passés en revue. 


Est-on tellement sir que saint Thomas soit plus responsable du 
rationalisme de la scolastique décadente et post-tridentine, que les Réfor- 
mateurs du libéralisme protestant ? Une telle affirmation ne fait-elle pas 
fi de histoire ? Il nous semblerait en effet plus vrai de dire ceci : depuis 
le XII* siécle, l’Eglise d’Occident a subi l’influence d’un certain humanisme 
et d’un certain rationalisme, qui ont produit par action et réaction, la 
scolastique et la Réforme. Puis, prenant son indépendance a la Renais- 
sance, cet humanisme a marqué avec force, aussi bien le protestantisme 
que le catholicisme, mais de maniéres différentes, dans des proportions 
diverses, et non sans que, d’un cété comme de |’autre, certains bastions 
aient résisté. Suggérée d’ailleurs partiellement par un passage de ce 
livre (cf p. 143 s), une telle vision des choses, sans rien enlever de sa 
rigueur a la position de l’auteur, aurait pu faire place au fait que, paral- 
lélement au renouveau qui travaille le protestantisme, l’Eglise romaine 
a besoin, et se préoccupe précisément, d’un ressourcement théologique. 
Et du méme coup, ce livre aurait évité le climat involontaire mais pourtant 
réel d’orgueil confessionnel et d’auto-justification, que les trois derniéres 
pages ne suffisent pas a faire oublier. 


Il nous semble donc possible de dissocier dans ce livre son affirmation 
théologique positive, et sa thése polémique : une affirmation que I’on 
ne saurait assez se réjouir de voir rappelée vigoureusement, car, en 
effet, la source de la révélation est tout entiére en Dieu, Pére, Fils et 
Saint-Esprit, et contenue pour nous dans l’Ecriture ; et d’autre part 
une thése dont nous nous permettons de contester la rigueur historique et 
la valeur méthodologique. Nous n’en oublions pas pour autant les qualités 
et l'intérét de cet ouvrage. P.-Y. E. 


JOHN HENRY CARDINAL NEWMAN, Pensées sur l’Eglise, Trad. francaise par 
A. Roucou - Barthélémy, Le Cerf, Paris 1956, (Unam Sanctam 30), 442 p. 


Choix de textes groupés suivant leur sujet dans les cing parties que 
comprend ce livre. 


Premiére partie : ’Récupération et illustration des principes catho- 
liques”. Dans l’ensemble, ces textes nous semblent surtout montrer que 
rien ne se démode autant que !’apologétique. L’auteur s’en prend a un 
protestantisme uniquement libéral, spiritualiste, ou fondamentaliste, dont 
on ne peut dire qu’il a disparu aujourd’hui, mais dont il faut savoir qu il 
West jas le seul visage du protestantisme, ni surtout son aile ouverte 
a l’cecuménisme. De plus, l’auteur, en critiquant le protestantisme du 
XIX° siécle, le fait lui-méme en homme du XIX°*, en soulignant incons- 
ciemment l’aspect rationaliste de la théologie romaine et l’aspect statique 
du magistére. Sa défense de la tradition, de l’infaillibilité pontificale, etc., 
parait souvent trés en deca et méme trés 4 c6té des problémes tels qu’ils 
Se posent théologiquement aux romains et aux non-romains, a lheure 
actuelle ; l’argumentation est nettement insuffisante et caduque. 
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Deuxiéme partie : "Regard de foi sur |’Eglise et le monde. Place 
de l’Eglise dans le dessein de Dieu’. Ici le ton change trés sensiblement : 
beaux passages de prédications, et pages ou trés souvent I’action de grace 
affleure, en ce qui concerne le plan de Dieu, dont l’action invisible se 
traduit dans notre ordre visible, et l’Eglise —- Corps du Christ, dans 
laquelle, comme dans chaque croyant, la vie du Christ se répand par le 
Saint-Esprit. 

Dans la troisiéme partie (Unité et catholicité’), les textes rassemblés 
autour du théme de la catholicité sont ceux d’un converti qui, inévita- 
blement — pour la joie des uns et l’agacement des autres —, ne voit que 
les seuls défauts de ceux qu’il a quittés et les seules qualités de ceux qu’il 
a rejoints. Par contre, beaucoup plus intéressantes et actuelles, sont, a 
notre sens, ses pages sur l’unité, une unité réelle et exigeante, qui s’oppose 
a la théorie anglicane des branches, et au subjectibisme protestant dans 
les domaines de la foi et du culte. Quant a l’attitude du converti a l’égard 
de l’Eglise anglicane, elle parait d’une charité fraternelle évidente, mais 
si prudente a cause des intégristes, qu’elle en devient condescendante. 
Les pages sur les conversions sont a retenir, comme un exemple de charité 
réaliste et de profonde honnéteté dans la foi. 


Dans la quatriéme partie (Vie de l’Eglise dans le monde. Vie du 
fidéle dans le monde et dans |!’Eglise’”), le passage le plus marquant (a 
notre avis), et de valeur permanente, est celui de la préface a la Via 
media, ou est analysé, dans son harmonisation forcément relative, et 
toujours complexe, le triple office de lEglise : la théologie, la piété et 
le gouvernement. Il nous est montré la combien souvent ici-bas la catholi- 
cité de l Eglise a pour enjeu la tolérance de l’ivraie par souci du bon grain. 


La cinquiéme partie (Vie du fidéle dans l’Eglise”), commence par 
de remarquables passages sur la vie cachée en Christ, et se poursuit par 
une réflexion d’une importance indéniable sur le statut de l’intelligence 
dans l’Eglise (science et théologie, nécessité et exigences d’une liberté 
de recherche, notamment pour la théologie). Cette derniére partie s’achéve 
sur des pages rassemblées autour de ce théme : le laicat en face de la 
vie publique a laquelle il doit prendre part, et a l’intérieur de ]’Eglise ou 
il joue un role important, méme dans la conservation et le développement 
de la foi. On concevra sans peine qu’a une époque ou la question théo- 
logique du rdle des laics se pose avec urgence dans l’Eglise romaine, ces 
pages-ci soient parmi les plus importantes de Ce livre. 

D’une maniére générale, il semble que la lecture de ce livre qui 
compte certainement baucoup de pages belles et intéressantes, représente 
cependant une certaine ascése, (plus du reste pour le protestant que pour 
le catholique). Cela doit tenir au morcellement des textes, rancon inévitable 
d’un florilége, au caractére contingent de la plupart de ces textes (tracts, 
lettres, prédications, polémique), 4 une théologie d’une expression tres 
rationnelle, et peut-étre aussi, pour nous, a V’itinéraire spirituel de 
Newman, Un converti est décidément mal placé pour s’adresser 4 d’autres 
qu’a ceux dont il est devenu solidaire. P.-Y. E. 


HENRI DE LUBAC, S. J., Sur les chemins de Dieu, 

Aubier, éditions Montaigne, Paris 1956, 352 pages. 
Tout au long de ces pages, c’est aux différentes démarches de l’esprit 
que nous assistons et participons. Existence et non-existence de Dieu, 
premiers tatonnements encore entachés d’anthropomorphismes et pourtant 
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déja éclairés par la lumiére encore faible de la révélation. Plus tard, 
lorsque ces tatonnements se seront affermis, ils pourront résister victo- 
rieusement aux attaques du scepticisme ou du rationalisme. 


Cependant le vieux combat entre I’hellénisme et de judaisme est 
toujours actuel et c’est, non pas de peuple a peuple, d’école a école que 
surgit le conflit, mais au sein d’un méme groupe, d’une méme école, entre 
lintellectualisme qui ordonne et classe, et la mystique qui rejette la clas- 
sification. Oppositions terriblement actuelles qui débouchent sur les 
oppositions entre les esprits ordonnateurs et les mystiques chez qui nous 
trouvons les plus purs accents de la louange. Par dela la transcendance 
métaphysique et son devenir, il y a l’aspiration profonde du chrétien qui 
franchit les obstacles de la pensée, discerne et trouve Dieu auquel il 
sattache. Perpétuel affrontement qui marque toute Vhistoire de |’Eglise 
et de la pensée. 


Peut-on concevoir un monde sans Dieu ? Non seulement le monde, 
mais l’homme serait affadi et jusque dans sa vie la plus profonde, jusque 
dans son étre intime. D’Adam a nous, histoire est marquee par les vaines 
tentatives de ceux qui voulurent prendre sur eux les prérogatives de Dieu. 
Et par-dessus toutes les tentatives d’éloignement de Dieu auxquelles 
homme est sans cesse sOumis, nous trouvons la Voie qui conduit a une 
redécouverte en profondeur : ”Aprés Jésus-Christ il n’y a plus rien a 
attendre” (Saint Jean de la Croix). 


Dans une ’postface”, le Pére de Lubac répond a des critiques. Sur la 
base de l’encyclique Humani Generis, on a pu mettre en doute son atta- 
chement a la tradition médiévale, 4 saint Thomas d’Aquin. Mais qui ne 
voit au cours de la lecture des livres du Pére de Lubac que sa pensée 
est pleine de toute la tradition patristique et médiévale ? Simplement, 
il a retrouvé la vie, la ferveur de textes qui, pour étre devenus classiques, 
étaient parfois devenus secs. Saint Thomas est incompréhensible sans la 
tradition dont il est nourri. On a souvent l’impression que H. de Lubac 
a lu tout Migne, grec et latin, et s’en est tellement nourri qu’il parle et 
écrit avec la simplicité que seule une vaste culture peut donner. Sur 
presque chacune de ses notes on pourrait faire partir un nouvel ouvrage. 


' -P. 


HENRI DE LUBAC, Nouveaux paradoxes, Le Seuil, Paris 1955, 126 pages. 

Pensées diverses, sans lien apparent, et pourtant toutes unifiées par 
le souci d’éviter au chrétien les tentations du monde. On se prend a penser 
4 Pascal... Citons deux passages qui diront mieux qu’un commentaire 
la profondeur de ces réflexions d’un grand théologien, simplifié dans la 
charité du Christ et la souffrance : 


« Quand le monde pénétre a l’intérieur de |’Eglise, il y est pire que le 
monde tout court. Il n’a, de celui-ci ni la grandeur dans /’éclat illusoire, 
ni cette espéce de loyauté dans le mensonge, la méchanceté et l’envie, 
reconnus d’avance comme sa loi. Quand le monde ecclésiastique est monde, 
il n'est du monde que la caricature. C’est le monde, non seulement en plus 
médiocre, mais encore en plus laid. — Mais jamais ce monde-la, méme 
aux pires moments, ne triomphe tout a fait. Que d’ilots secrets toujours, 
que d’oasis rafraichissantes, que d’authentiques et douces grandeurs ! 
Que de merveilles cachées de l’Esprit, comme le monde n’en connait pas ! 


Mais il faut toujours craindre de se rendre indigne de les percevoir... 
..Puissions-nous voir toujours en nos chefs spirituels ce qu’ils sont 
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réellement de par Dieu, des péres, et que leur charge donne tout a tous | 
Puissions-nous, par notre esprit de foi, par notre comportement a leur 
égard, par nos dociles exigences, les aider 4 l’étre, au besoin, les pro- 
voquer a l’étre ! Puissions-nous, en nous habituant a leur demander 
*conseil, consolation, direction de conscience”, les habituer, s’il le fallait, 
a jouer eux-mémes ce réle de péres auprés de nous ! Car ils ont ainsi 
besoin de nous comme nous avons besoin d’eux. Quiconque dénigre ses 
pasteurs, ou se décourage d’avoir recours a eux, avant d’avoir fait 
humblement cet effort, est a leur endroit doublement coupable ». 


KARL BARTH, L’humanité de Dieu, traduction de J. de Senarclens, Labor 
et Fides, Genéve 1956. (Cahiers du renouveau XIV), 56 pages. 


K. Barth a placé la christologie au coeur de sa dogmatique et cette 
conférence vient nous révéler une fois de plus sa profonde compréhension 
du dogme défini 4 Chalcédoine. Mais il y a plus ; nous voyons peu a peu 
se dégager les conséquences ecclésiologiques de sa christologie. Dans 
Vhumilite, il avoue : "Les accusations que nous avons portées contre 
l’Eglise, aux environs de 1920, faisaient partie de nos exagérations... il 
convient de prendre au sérieux et d’approuver la chrétienté, I’ Eglise...” 
Certes il repousse tous les ”isme” ecclésiastiques : ecclésiastiscisme, 
confessionalisme, traditionalisme, cléricalisme, liturgisme exagérés ; il ne 
veut pas qu’on renverse l’ordre événement-institution, mais "notre credo 
in spiritum sanctum serait vide, dit-il, s’il ne comportait concretement, 
pratiquement, obligatoirement le credo unam, sanctam, catholicam et 
apostolicam ecclesiam” (p. 55). M. T 


WOLFGANG BOEHME, Doctrine de la confession a l'usage des chrétiens 
évangéliques, Evangelisches Verlagswerke, Stuttgart 1956, 112 pages. 

Ce livre donne un apercu sur les diverses formes de la confession, 
une introduction a sa signification, des excursus sur les rapports entre 
confession, psychothérapie et cure d’4me, enfin des explications sur la 
pratique de la confession. Il rend compte de la bibliographie jusqu’a 
aujourd’hui, et envisage aussi l’enseignement d’autres Eglises sur la 
confession, surtout ceux de l’Eglise orthodoxe et de l’Eglise suédoise. Par 
Vindication précise des sources, il rend possible au lecteur de travailler le 
sujet. En appendice, il présente des passages extraits du catéchisme de 
Luther sur la confession. 

Par rapport a d’autres écrits protestants sur ce sujet, souvent assez 
polémiques a l’égard de leur propre Eglise, ce livre a l’avantage d’une 
simplicité et d’une objectivité bienfaisantes. Des énoncés précis sont 
écrits d’une fagon nette. Certes, il efit été utile que l’auteur fit plus concret, 
en donnant, par exemple, le plan d’un examen de conscience. Dans la 
discussion théologique avec la tradition de la Réforme, l’ouvrage de 
Boehme va plus loin que l’écrit de Max Lackmann, ’Comment devons- 
nous nous confesser”, qui est plut6t destiné aux laics. W. Boehme expose 
aussi le point de vue de Calvin. Ainsi, un important service cecuménique 
nous est rendu. Les problémes "absolution et ministére” ainsi que 
”confession et sacrement” sont mis au point. 


Celui qui a charge de cure d’Ame se rend tout de suite compte 
combien ce livre s’est formé sur le fond de l’expérience et de la pratique. Il 
met en garde contre toute exagération. C’est pour cela qu’il est tellement 
encourageant et qu’il est si vivement a recommander. . W. 
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Priére 
R. TAMISIER, La Bible, livre de priére, Artheme Fayard, Paris 1956, 
(Textes pour l’histoire sacrée, choisis et présentés par Daniel-Rops), 
324 pages. 

Dans une trés belle introduction, Daniel-Rops se réjouit de ce que 
le catholicisme frangais opére "un grand retour vers la Sainte Ecriture”. 
« Mais, ajoute-t-il, nécessaire, l’étude historique de la Bible est-elle 
suffisante ?... Si l’Eglise enseignante conseille a ses fidéles de lire et 
méditer la Bible, ce n’est pas pour se documenter sur les aventures d’un 
petit peuple sémitique... c’est, selon le mot de Benoit XV dans I’encyclique 
Spiritus Paraclitus, pour quils s’approchent "de cette table de la doc- 
trine céleste que Notre-Seigneur a dressée par le ministére de ses pro- 
phétes, de ses apOtres, de ses docteurs”. Tant il est vrai que simulta- 
nément a l’Eucharistie, la Bible est nourriture de |’Ame... » 


Et c’est pour aider les chrétiens a découvrir en la Bible un livre de 
priére que l Abbé Tamisier a choisi et ordonné des textes de |’Ancien et 
du Nouveau Testament, en les liant bri¢vement par des commentaires 
trés judicieux. Ce sont les textes sacrés eux-mémes qui, aprés avoir 
montré la nécessité et l’efficacité de la priére pour Israél et pour le croyant, 
conduisent homme 4 demander a vivre en présence de Dieu. Point n’est 
besoin d’insister sur la valeur d’un tel ouvrage, non seulement pour les 
catholiques appelés a prier avec la Bible, mais aussi pour les protestants, 
en apparence plus traditionnellement ’familiers” des Ecritures. Ces derniers 
ont souvent tendance a voir surtout dans la Bible la Parole de Dieu 
adressée aux hommes ; ils discernent peut-étre moins couramment qu’elle 
enseigne aussi aux croyants a s’adresser a Dieu. Le travail de l’Abbé 
Tamisier s’inscrit donc bien dans la ligne du mouvement qui, dans les 
Eglises de la Réforme, tend a retrouver une priére plus objective et plus 
liturgique. Les chrétiens sont invités 4 se rassembler dans des priéres 
dites au cours des siécles par Israél, le Christ et l’Eglise. 

Une seule critique secondaire : l’auteur a pris la peine de traduire 
directement les textes sacrés. D’oll, encore une nouvelle traduction. Or 
il nous semble souhaitable de ne pas multiplier les traductions bibliques, 
afin que les fidéles puissent s’imprégner des textes qu’ils trouveraient 
en une méme version dans leur Bible, leur missel, leurs livres de priéres. 
Il efit été plus judicieux que R. Tamisier recouriit 4 une des nouvelles 
traductions déja en usage. Ce qui ne veut pas dire que sa propre tra- 
duction soit mauvaise, bien au contraire. P. B 


E. THURNEYSEN - K. BARTH, Méditations pour le temps de Noél et pour le 
temps de Pdques, traduction de G. Delteil, Labor et Fides, Genéve 1956, 
131 pages. 

Du 18 décembre au 6 janvier, E. Thurneysen, des Rameaux au samedi 
apres Quasimodo, K. Barth, nous font méditer sur l’incarnation et la 
resurrection. Excellent petit livre qui peut servir de lecture spirituelle 
dans l’office quotidien des pasteurs et des laics. M. T. 


ROMANO GUARDINI, Le Dieu vivant, traduction de J. Ancelet-Hustache, 
Alsatia, Colmar-Paris 1956, 133 pages. 

On lit toujours avec profit pour la vie intérieure tout ce que la 

traduction nous apporte de R. Guardini. Ici il nous met en présence de 

Dieu, tout simplement : La face de Dieu, Dieu voit, Le coeur et Dieu, 
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Dieu console. La méditation sur le Saint-Esprit est merveilleuse : "Le 
Saint-Esprit est la proximité... avec lui-méme de Celui que !’on ne peut 
approcher. Il est l’intériorité de l'inaccessible” (p. 111). Livre de retraite 
spirituelle. M. T. 


HELENE LUBIENSKA DE LENVAL, La liturgie du geste, Casterman, Tournay - 
Paris 1956, (Ed. de Maredsous, Bible et vie chrétienne), 100 pages. 


Le renouveau liturgique, on le sait, est 4 l’ceuvre dans toutes les 
Eglises. Chez nous, il a eu surtout pour résultat un sérieux travail 
concernant les textes et les formulaires. C’est 1a un aspect capital de la 
liturgie, mais qui ne doit pas nous faire perdre de vue cet autre aspect, 
plus difficile 4 renouveler : la célébration de \a liturgie, la vie méme de ces 
formulaires. L’expérience montre que I’enrichissement et le ressourcement 
de ces derniers ne modifient pas forcément le caractére trop exclusivement 
intellectuel et auditif de nos cultes. 


Par une rapide évocation des ’gestes liturgiques de Jésus-Christ” et 
des ’gestes liturgiques de |’Ancien Testament”, ce livre, di a la plume 
d’une pédagogue bien informée de la théologie, commence par situer trés 
justement le geste dans la perspective de la création et de |’incarnation. 
Parce que Parole faite chair, le Christ accomplit son ceuvre dans des 
gestes et par des actes, autant que par des paroles. Et en répondant aux 
gestes de Dieu, l’engagement de l’homme de la Bible, qui assume le corps 
qu’il a regu, comporte des gestes, une attitude corporelle. ”Le geste est 
lexpression spatiale de |’adoration intérieure” (p. 59). Cette évocation 
descriptive et comparative du geste liturgique, l’auteur la poursuit a 
travers le développement des liturgies, dans une connaissance assez 
approfondie et sympathique 4 son objet, pour qu’on lui pardonne quelques 
pointes d’esthétisme et de gofit archaisant. 


Appuyée sur une solide anthropologie, oi l’homme est saisi dans 
lunité de sa personne, cette étude montre d’une part l’intégration indis- 
pensable du geste et de l’attitude extérieure dans la liturgie qui est "le 
mystére en acte” (p. 76), et d’autre part la nécessité absolue de maintenir 
ce geste et cette attitude authentiques et conscients, de peur qu’ils ne se 
déforment ou se vident de leur sens. — De fait, c’est par la vigilance, 
non par la suppression du geste, qu’on évite le formalisme —. Le geste 
n’est pas un élément adventice, mais indispensable de l’expression : ”Tout 
ce qui se situe en deca ou au-dela du registre conceptuel s’exprime par 
le geste” (p. 87). Le corps fait partie de notre étre, soit pour l’exprimer, 
soit pour Je contrarier : "La chair, corps et Ame ensemble, doit veiller et 
prier. Comment 1’me veillerait-elle si le corps somnole ? Le corps, 
comment prierait-il si l’Ame ne lui impose des attitudes de priére ? La 
liturgie met d’accord l’Ame avec le corps, en les soumettant ensemble au 
rythme de 1|’Esprit” (p. 99). 


Cette intéressante étude pose de bonnes bases de réflexion, en nous 
rappelant notamment que nous ne sommes pas au bout de notre travail, 
de nos peines — et de nos joies — liturgiques ; elle devrait contribuer 
aussi A nous débarrasser de l’idée que louie est le sens spirituel par 
excellence, et en tout cas elle manifeste l’urgence, dans nos confessions 
protestantes, d’études sur les rapports entre parole et geste, ouie et 
autres sens, liturgie et vie. P.-Y. E. 
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Afrikanische Passion, The Passion in Africa, Introduction de John Taylor, 
24 photographies de Hans Leuenberger, Chr, Kaiser Verlag, Munich 1957. 


Que peut-il se passer lorsque le seul drame qui mérite véritablement 
ce nom fait son entrée dans un pays, dans une population qui ne 
connaissent justement pas le genre dramatique ? Or, voici un excellent 
ouvrage qui nous raconte un jeu de la Passion tel qu’il fut mis en scéne 
dans une contrée ou il n’y a presque pas de saisons, et aucune de ces 
grandes expériences universelles que nous vivons réguliérement en 
commun dans nos pays a climat tempéré. Les Africains de l’Equateur ont 
de grands dons : ils savent merveilleusement raconter, danser et chanter, 
et surtout jouer, improviser de petites scénes, et transposer a la perfection 
des idées en mimes et comédies de gestes. Mais, a l’image du déroulement 
de leur année, leurs jeux, leurs chants, leurs danses et leurs contes n’ont 
pas de point culminant. De vitalité ils n’en manquent point, mais on ne 
parvient pas jusqu’a la décharge : il n’y a pas de rédemption dramatique. 
Et il nous vient a l’esprit le passage ot Carl J. Burckhardt dans son 
"Voyage en Asie Mineure” nous décrit une danse de Noirs : "Il me 
semblait qu’il n’y efit toujours qu’un méme motif de base, inexpressif, 
d’une sourde passion, qui revenait éternellement pour s’effondrer a 
nouveau. Le jeu aussi était d’une misérable contrainte. Rien au monde de 
moins racheté que ces danses...” 


Cest dans ce contexte que pénétre l’histoire de Jésus-Christ, cette 
histoire qui va droit au but, qui méne a un acte qui se surenchérit toujours 
a nouveau et qui libére... La préface de John Taylor et les magnifiques 
photographies de Hans Leuenberger nous expliquent comment, au cours 
de la Semaine sainte 1954, les maitres de conférences et les étudiants 
de la Faculté de théologie de Mukono en Ouganda ont mis en scéne la 
Passion, 4 une époque ol ce pays était soumis 4 de tragiques tensions 
politiques. La chapelle ne fut jamais suffisamment vaste pour contenir 
tous les spectateurs... Pas de texte imprimé pour ce jeu, les dialogues 
furent inventés et mis en place par les acteurs eux-mémes, au cours des 
répétitions, sur la base des récits des Evangiles. Et c’est d’une méditation 
en commun des saints événements que ce jeu est sorti. Aux photos sont 
ajoutés les textes bibliques en allemand et en anglais, ainsi que les textes 
des Negro spirituals qui furent chantés lors des représentations. Et qui- 
conque aura en mémoire la mélodie de ces chants, et assimilera ces 
images, pensera : oui, cela devait étre ainsi, et c’est la bonne formule 
pour transmettre un tel message. 


Ne sommes-nous pas devenus aussi des hommes qui ne connaissent 
plus de moments ot l’expression exalte l’existence ? Nous vivons sans 
cesse environnés de nouvelles catastrophes mais nous n’entendons plus 
le vrai battement de la vie. Nos sceurs et fréres de couleur peuvent, par 
cet Ouvrage, nous communiquer leur expérience : histoire du Christ nous 
libére de la *misérable contrainte”. W. W. 


Science et psychologie 
GEORGES GusDORF, ”Science et foi au milieu du XX* siécle”, dans La Revue 
de l’Evangélisation, N° 65, sept.-oct. 1956, 70 p. 
(47 Rue de Clichy - Paris 1X) 


ll nous paraft important de signaler cette étude, aussi bien 4 cause de 
Ses qualités intrinséques, qu’A cause de son opportunité. Elle met en 
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effet vivement en question et place dans une lumiére nouvelle !’opposition 
que nous connaissons bien entre une religion qui regrette le passé et 
défend pied a pied un espace qu’on lui dispute, et d’autre part un scien- 
tisme aussi démodé que tenace dont nos écoles primaires (secondaires 
quelquefois aussi) et le laicisme en général ne sont guére dégagés, 


Cette opposition s’inaugure 4 1a Renaissance, oi commence a se 
dissocier l’image antique du monde, la conception astrobiologique oui s’or- 
ganisait tout le savoir scientifique et religieux de l’homme, et que la 
théologie chrétienne avait largement assumée durant le Moyen-Age. Et 
dés lors, option parait de plus en plus inévitable entre un dogmatisme 
théologique qui se raidit en prétendant continuer a régenter tout le domaine 
de la connaissance, et d’autre part une science qui "devient une foi 
opposée a la foi”, et prétend résoudre tous les problémes de la connais- 
sance et de l’existence, pour le bonheur parfait de ’humanité. Et pourtant 
le moderne est ”’un homme qui a perdu son lieu” ; la science, lorsqu’elle 
sort du domaine restreint qu’elle s’est fixé elle-méme, aliéne l’homme et 
cesse d’étre science pour tomber dans la "fiction”. L’>homme n’est pas 
réductible aux schémas mathématiques de la science, c’est lui qui donne 
un sens au monde, et le monde n’est pas seulement fait de réalités 
matérielles, mais aussi de valeurs. Il s’agit de sortir de cette idée que le 
miracle est négation de la nature, et de savoir que le surnaturel est "pour 
la conscience fidéle le sens dernier et le plus secret” de la nature. 


L’ambiguité de I’histoire contemporaine, une meilleure compréhension 
de la foi 4 ’heure actuelle, le "nouveau visage” que prend la science, 
devenue prudente en ce qui concerne les problémes d’épistémologie : 
autant de raisons de penser que l’opposition entre le ’totalitarisme chré- 
tien” et le ”totalitarisme scientiste’ est dépassée comme une fausse 
alternative. C’est la certitude de l’auteur : ’Science et foi apparaissent, en 
fin de compte, comme deux plans différents pour Ja lecture de la réalité 
humaine qui, au lieu de s’opposer, se complétent, et peuvent méme se 
rendre mutuellement le service d’une sorte de contréle réciproque, en se 


a au respect de la situation réelle de l’homme dans le monde” 
p. 401). 


Tout en signalant l’intérét et la vigueur de cet exposé, on regrettera 
cependant qu’il envisage la foi seulement sous son aspect d’engagement 
personnel, individuel, et laisse de cété aussi bien la foi dans sa structure 
intellectuelle et sa dimension ecclésiale, que le statut de la théologie en 
regard des sciences. On regrettera de plus que la seule Eglise romaine 
fasse tous les frais de l’allégre critique de l’auteur 4 l’égard du dogma- 
tisme chrétien. C’est 4 se demander si les Eglises protestantes sont sans 
péché en cette matiére, ou s’il ne vaut méme pas la peine de les envisager. 
En tout cas la trés mauvaise solution du libéralisme comme l’individu- 
alisme auquel si souvent se réduisent la foi et la doctrine protestantes, 
devraient nous donner moins bonne conscience et nous empécher de jouer 
les arbitres entre l’Eglise romaine et les hommes de science. 


Que l’importance de cette étude, en vue de la prédication, n’échappe 
pas au pasteur : l’éclatement de l’assurance scientiste, réalisé aujourd'hui 
au niveau du savant, le sera demain au niveau de l’homme moyen, avec 
un désespoir qui attendra une espérance. P.-Y. E. 
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LuDWIG BINSWANGER, Le réve et l’existence, Trad. de |’allemand par 
Jacqueline Verdeaux, Introduction et notes de Michel Foucault, Desclée 
de Brouwer, Paris 1955, 193 pages. 


Il est indéniable que nombreux sont aujourd’hui ceux qui s’intéressent 
au phénoméne du réve. Qu’est-ce que réver ? Il est vrai aussi, qu’Aa ce 
mélange de curiosité et du véritable désir de mieux comprendre ne répond 
qu'une marée de science popularisée : livres qui présentent des recettes 
toute faites pour l’interprétation du réve ou qui ”expliquent son essence”, 
la plupart du temps d’une facon bien facile et donc insatisfaisante. 


L’article de Binswanger (écrit déja en 1930) est tout a fait différent. 
Le philosophe et psychiatre, un des plus grands de |l’école phénoméno- 
logique, centre son étude d’abord autour de la question de la relation 
entre homme et son réve. Il part de l’expérience de la chute et de |’as- 
cension bien connue de tous les réveurs et, en découvrant la verticalité 
comme une dimension essentielle de notre existence, l’auteur montre ainsi 
la liaison extrémement étroite entre "le réve et l’existence”. Il relate 
plusieurs réves d’un style différent, en décelant combien ils ne font qu’un 
avec le style de vie du réveur. Bien captivante est la partie qui traite de 
la conception ou plutét de la réalité du réve chez les Anciens ; pour eux 
la distinction entre l’événement extérieur et l’expérience subjective est 
inexistante : tout est enveloppé dans l’unité du Cosmos ; la réalité du 
réve, celle de l'état éveillé et l’'expérience religeuse des oracles sont toutes 
envoyées par les dieux. Il faut attendre la fin de l’Antiquité pour que 
lidée apparaisse que chacun fait ses réves lui-méme. Dans la troisiéme 
partie l’auteur dévelopne une analyse du sujet-réveur et du sujet-éveillé ; 
ils sont deux facons d’étre totalement distinctes : l’un est enfermé dans 
un monde privé et particulier, l’autre participe 4 celui de tous. Ces deux 
maniéres d’étre ne peuvent se réduire l’une 4 l’autre et ont pourtant le 
méme fondement : l’existence. (Pour une critique de cette position, voir 
le trés important ouvrage de M. Boss, Der Traum und seine Auslegung, 
Berne 1953, dont on souhaite une traduction francaise). 


Bien des points pourtant ne sont pas mis au clair. M. Foucault I’a 
senti et a accepté l’invitation. Dans son introduction il ne cherche pas a 
placer Le réve et [existence dans \’ensemble de |’ceuvre de Binswanger, 
en faisant connaitre les publications entre 1930 et aujourd’hui et l’évolution 
de la pensée de l’auteur, trop peu connu en France, ni a faciliter la lecture 
du texte difficile. Son écrit a plutét le caractére d’un essai sur un essai. 
Il s'engage dans une discussion qui a pour thémes : anthropologie, onto- 
logie et Daseinsanalyse : 1a structure du réve du point de vue psychana- 
lytique et phénoménologique ; quelques théories du réve a travers les 
siécles ; interprétation du réve a plusieurs niveaux ; significations 
fondamentales de !’existence : la verticalité et les autres dimensions ; 
ma et image. L’introduction est devenue un autre livre (128 
pages 


En dehors de quelques affirmations (p. 13), qui pour les initiés 
Signifient autant d’allusions A de véritables problémes, mais ne manque- 
ront pas d’embrouiller davantage tous les esprits désireux de trouver 
enfin un peu de clarté sur "cette phénoménologie obscure”, le “livre” 
de Foucault intéresse par l’originalité avec laquelle il traite une série de 
Sujets de la plus grande importance pour ceux qui réfléchissent sur 
‘Thomme”, JAN FENTENER VAN VLISSINGEN, 
frére de Taizé. 
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